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भगवान्‌ ऋषभदेव की अति प्राचीन मूरि 
[ जेनधम प्रष्ठ ४ ] 


प्राककथन 


में जैनधर्मका अनुयायी नहीं हूँ, इसलिये जब श्री कैलाशचन्द्र जैनने 
मुझसे जैनधर्मका प्राकक्थन लिखनेको कहा तो मुझको कुछ सड्भोच हुआ । 
परन्तु पुस्तक पढ़ जानेपर सद्धभोच स्वतः दूर हो गया । यह ऐसी पुस्तक हैं 
जिसका प्राक्कथन लिखनेमें अपनेको प्रसन्नता होती है। छोटी होते हुए 
भी इसमें जैनधर्मके सम्बन्धकी सभी मुख्य बातोंका समावेश कर दिया गया 
है । ऐसी पुस्तकोंमें, स्वमत स्थापनके साथ साथ कहीं कहीं परमत दोषोंको 
दिखलाना अनिवार्य्य-सा हो जाता है । कमसे-कम अपने मतके आलोचकों 
को आलोचना तो करनी ही पड़ती है। प्रस्तुत पुस्तकमें, स्याद्वादके सम्ब- 
न्धमें श्रीशद्भुराचार््यने लेखककी सम्मतिमें इस सिद्धान्तके समझनेमें जो 
भूल की हैं उसकी ओर सद्भेत किया गया है। परन्तु कहीं भी शिष्टताका 
उल्लद्भून नहीं होने पाया है। आजकल हम भारतीय इस बातको भूल से 
गये हैं कि गम्भीर विषयोंके प्रतिपादनमें अभद्र भाषाका प्रयोग निन्‍्थ है 
शोर सिद्धान्तका खण्डन सिद्धान्तोंपर कीचड़ उछाले विना भी किया जा 
सकता हैं । यह पुस्तक इस विषयमें अनुकरणीय अपवाद है । 


भारतीय संस्कृतिके संवरद्धनमें उन लोगोंने उल्लेख्य भाग लिया है 
जिनको जैन शास्त्रोंसे स्फूर्ति प्राप्त हुई थी। वास्तुकला, मूतिकला, वाह 
मय---सबपर हो जैन विचारोंकी गहिरो छाप है। जैन विद्वानों और 
श्रावकोंने जिस प्राणपणसे अपने शास्त्रोंकी रक्षा की थी वह हमारे इति- 
हासकी अमर कहानी है। इसलिए जैन विचारधाराका परिचय शिक्षित 
समुदायको होना ही चाहिए | कुछ बातें ऐसी हैं जिनमें जैनियोंकों स्वभा- 
वतः विशेष अभिरुचि होगो । दिगम्बर-इ्वेताम्बर विवादमें सबको स्वारस्य 
नहीं हो सकता और न सब लोगोंको उन खाद्याखाद्य ब्रतादिके नियमोपनि- 
यमोंकी जानकारीकी विशेष आवश्यकता है। परन्तु जो लोग धर्म्म और 
दर्शनका अध्ययन करते हैं उनको यह तो जानना ही चाहिये कि ईश्वर, 
जीव, जगत्‌, मोक्ष जैसे प्रश्नोंके सम्बन्धमें जैन आचाय्योने क्‍या कहा है । 


है. 


विशेष और विस्तृत अध्ययनके लिये तो बड़े ग्रंथोंको देखना ही होगा 
प्रारम्भिक ज्ञानके लिए यह छोटी-सी पुस्तक बहुत उपयोगी है । 
जैन दर्शन जगत्‌को सत्य मानता है। यह वात शाद्भूर अद्वत 
विरुद्ध तो है परन्तु आस्तिक विचारधारासे असंगत नहीं हैं। उसका 
इवरवादी होना भी स्वतः निनन्‍्य नहीं है । परम आस्तिक सांख्प् 
मोमांसा शास्त्रोंके प्रवतकोंको भो ईश्वरकी सत्ता त्वीकार करनेमें : 
इयक गौरवकी प्रतीति होती है । वेंदकों प्रमाण न माननेके कारण 
दर्शनकी गणना नास्तिक विचार शास्त्रोंमें है परन्तु कम्म॑ सिद्धान्त, पुर 
तप, योग, देवादि विग्रहोंमें विश्वास जैसी कई ऐसी बातें हैं जो 
उलटफेरके साथ भारतीय आस्तिक दर्शनों तथा बौद्ध और जेन दा 
समानरूपसे सम्पत्ति हैं। इन सबका उदगम एक हैं। आयर्य्य जातिने 
मूल पुरुषोंसे जो आध्यात्मिक दाय पाया था उसकी पहिलो अभि 
उपनिषदोंमें हुई । देशकालके भेदसे किड्चित्‌ नये परिधान धारण 
फिर वही वस्तु हमको महावीर और गौतमके द्वारा प्राप्त हुई 
अनेकान्तवाद या सप्तभड़ी न्याय जैन दर्शनका मुख्य सिद्धाः 
प्रत्येक पदार्थके जो सात “अन्त या स्वरूप जैन शास्त्रोंमें कहें हैं 
ठीक उसी रूपसे स्वीकार करनेमें आपत्ति हो सकती हैं। कुछ विदठ 
सातमें कुछको गौण मानते हैं । साधारण मनुष्यको यह समझनेमें व 
होती हैं कि एक ही वस्तुके लिए एक ही समयमें है और नहीं : 
बातें कैसे कही जा सकती हैं। परन्तु कठिनाईके होते हुए भी वर 
तो ऐसी ही है । जो लेखनी मेरे हाथमें है, वह मेज़पर नहीं हैं 
बच्चेका अस्तित्व आज हैँ उसका अस्तित्व कल नहीं था। जो वस्तु 
रूपसे है वह कुर्सीरूपसे नहीं है । जो घटना एकके लिए भूतकालिक 
दूसरेके लिए वर्तमानकी और तीसरेके लिए भविष्यत॒की हैं। अखण 
पदार्थ भले ही एकरस और ऐकान्तिक हो परन्तु प्रतीयमान जग 
सभी वस्तुएँ, चाहे वह कितनी भी सूक्ष्म क्यों न हों, अनैकान्ति 
श्छूराचार्य्यजीने इस बातको स्वीकार नहीं किया है इसलिए उन्होंने 
को सत्‌ और असतूसे विलक्षण, अथच अनिर्वचनीया कहा हैं। मैं स८ 
न्‍्यायको तो बालकी खाल निकालनेके समान आवश्यकतासे अधिक ब 


ड्‌ 


में जाना समझा हूँ परन्तु अनेकान्तवादकी प्राह्मता स्वीकार करता हूँ। 
इसीलिए चिद्विलाससे मैंने मायाको सत्‌ और असत्‌ स्वरूप, अतः अनिर्वच- 
नीया माना है। 

अस्तु, सब लोग इन प्रश्नोंकी गहिराईमें न भी जान चाहें तब भी में 
आशा करता हूँ कि इस सुबोध और उपादेय पुस्तकका आदर होगा । ऐसी 
रचनाएँ हमको एक दूसरेके निकट लाती हैं। ऐसा भी कोई समय था जब 
“हस्तिना पीड्यमानो5पि न विशेज्जेनमन्दिरम्‌! जैसी उक्तियाँ निकली थीं । 
जैनोंमें भी इस जोड़की कहावतें होंगी। आज वह॒ दिन गये । अब हमें 
दार्शनिक और उपासना सम्बन्धी बातोंमें वेषम्य रखते हुए एक दूसरेके प्रति 
सौहादं रखना हैं । अपनी अपनी रुचिके अनुसार हम चाहे जिस सम्प्रदायमें 
रहें परन्तु हमको यह ध्यानमें रखना हैं कि कपिल, व्यास, शरड्भूराचार्य्य; 
बुद्ध ओर महावीर प्रत्येक भारतीयके लिए गादरास्पद हैं। और हमको 
नि:श्रे यसके पथपर ले जानेमें समर्थ है । 


वैशास शु० १, | सस्पूर्णानन्द्‌ 


२००३४ 


लेखकके दो शब्द 


यों तो जैनधमंका साहित्य विपुल है, किन्तु उसमें एक ऐसी पुस्तक» 
की कमी थी जिसे पढ़कर जन-साधारण जैनधरमंका परिचय प्राप्त कर 
सके । इस कमीको सभी अनुभव करते थे। उज्जैनके सेठ लालचन्द जो 
सेठीने तो ऐसी पुस्तक लखनेवालेको अपनी ओरसे एक हजार रुपया 
पारितोषिक प्रदान करनेंकी घोषणा भी कर दी थी। मुझे भी यह कमी 
बहुत खटक रही थी । अतः मैंने इस ओर अपना ध्यान लगाया, जिसके 
फल स्वरूप प्रस्तुत पुस्तक तैयार हो सकी । 


प्रत्येक धर्मके दो रूप होते हैं--एक विचारात्मक और दूसरा आचा- 
रात्मक । प्रथम रूपको दर्शन कहते हैं और दूसरेको धर्म । दश्शनके 
अभ्यासियोंके लिये दोनों ही रूपोंको जानना आवश्यक है। इसलिये मैंने 
इस पुस्तकमें जैनधर्मके विचार और आचारका परिचय तो कराया ही है, 
साथ ही साथ साहित्य, इतिहास, पन्थभेद, पर्व, तीर्थक्षेत्र आदि अन्य 
जानने योग्य बातोंका भो परिचय दिया है, जिसे पढ़कर प्रत्येक पाठक 
जैनधमंके सभी अंगों और उपांगोंका साधारण ज्ञान प्राप्त कर सकता है 
और उसके लिये इधर उधर भटकनेकी आवश्यकता नहीं रहती । इस 
पुस्तकमें जैनधर्मसे सम्बन्ध रखनेवाले जिन विषयोंकी चर्चा की गई है, 
सब लोगोंको वे सभी विषय रुचिकर हों यह सम्भव नहीं है, क्योंकि--- 
भिन्नरुचिहि लोक: । इसीसे विभिन्न रुचिवाले लोगोंको अपनी अपनी 
रुचिके अनुकूल जेनधमंकी जानकारी प्राप्त कर सकनेंका प्रयत्न किया 
गया है । 


भारतोय दिद्वानोंकी प्रायः यह एक आम मान्यता है कि भारतमें 
प्रचलित प्रत्येक धमंका मूल उपनिषद हैं। इस मान्यताके मूलमें हमें तो 
श्रद्धामलक विचारसरणिका ही प्राधान्य प्रतीत हो ता है। पुस्तकके अन्तमें 
जैनधर्मके साथ इतर धर्मोंकी तुलना करते हुए हमने उक्त विचारसरणिकी 


छे 


आलोचना की है। तत्वजिज्ञासुओंसे हमारा अनुरोध है कि इस विचार- 
सरणि पर नये सिरेसे विचार करके तत्त्वकी समीक्षा करें । 

अपनी विद्वत्ता और अध्ययनशीलताके कारण श्री सम्पूर्णानन्द जी पर 
मेरी गहरी आस्था हैं। मेरी इच्छा थी कि वह इस पुस्तकका प्राक्कथन 
लिखें। मैंने भाई प्रो० खुशालचन्द्र से अपनी यह इच्छा व्यक्त की और 
संयुक्तप्रान्तके मंत्रित्॒वका भार वहन करते हुए भी उन्होंने हम लोगोंके 
अनुरोधकी रक्षा को । एतदर्थ हम श्री सम्पूर्णानन्दजीके अत्यन्त अभारी हैं। 

जिन ग्रन्थों और पत्र-पत्रिकाओंके लेखोंसे हमें इस पुस्तकके लिखनेमें 
विशेष साहाय्य मिला हैं उन सभी लेखकोंके भी हम आभारी हैं । उनमें 
'भी प्रोफेसर ग्लैजनपके जैनधमंसे हमें बड़ी सहायता मिली है, उसका पर्य- 
वेक्षण करके ही इस पुस्तककी विषय-सूची तैयार की गई है। श्री नाथु- 
रामजी प्रेमीके “जैन साहित्य और इतिहास” का उपयोग “सम्प्रदायपन्थ' 
लिखनेमें विशेष किया गया है । जैन हितैषीके किसी पुराने अंकमें जग- 
त्कतृ त्वके सम्बन्ध में स्व० बा० सूरजभानु वकीलका एक लेख प्रकाशित 
हुआ था वह मुझे बहुत पसन्द आया था। प्रस्तुत पुस्तकें 'यह विश्व 
और उसकी व्यवस्था' उसीके आधारपर लिखा गया है। अतः उक्त सभी 
सुलेखकोंके हम आभारी हैं । 

अन्तमें पाठकोंसे अनुरोध है कि प्रस्तुत पुस्तकके सम्बन्धमें यदि वे 
'कोई सूचना देना चाहें तो अवश्य देनेका कष्ट करें। दूसरे संस्करण में 
उनका यथासंभव उपयोग किया जा सकेगा । 


श्रतपञ्न्चमी 
0, कैलाशचन्द्र शारत्री 


दूसरे संस्करणके सम्बन्धमें 


जब मैंने 'जैनधर्म' पुस्तकको लिखकर समाप्त किया तो मुझे स्वप्नमें 
भी यह आशा नहीं थी कि इस पुस्तकका इतना समादर होगा और पहले 
संस्करणके प्रकाशनके ६ माह बाद ही दूसरा संस्करण प्रकाशित करना 
होगा । 

अनेक पत्र-पत्रिकाओं और लब्धप्रतिष्ठ विद्वानोंने मुक्तकण्ठसे इसको 
प्रशंसा की है । ऐसे विरले ही पाठक हैं जिन्होंने पुस्तकको पढ़कर प्रत्यक्ष 
या परोक्षरूपमें उसको सराहना नहीं की है। 

काशी हिन्दू विश्वविद्यालय जैसी प्रख्यात शिक्षा संस्थाने दर्शनशास्त्र 
विषयक बी. ए. ( आनस ) के परीक्षाथियों के अध्ययन के लिये इसे 
स्वीकृत किया है। जैन कालिज बड़ौत आदि अनेक कालिजों और स्कूलों- 
ने जैनधर्मके अध्ययनके लिये इसे पाठ्य-क्रमके रूपमें स्थान दिया है। इस 
तरह शिक्षाके क्षेत्रमें भी प्रस्तुत पुस्तकको यथेष्ट स्थान और ख्याति 
मिली है । 

उज्जैनके साहित्यप्रेमी सेठ छालचन्द जी सेठीने ७५०) का पुरस्कार 
देकर लेखकको पुरस्कृत किया है । 

अनेक विद्वान्‌ पाठकोंने अपने कुछ उपयोगी सुझाव भी दिये हैं । 
उनके अनुसार इस संस्करण में परिवर्तत और परिवर्धनके साथ साथ दो 
नये प्रकरण बढ़ाये गये है--एक जैनकला और पुरातत्त्वके सम्बन्ध में और 
दूसरा जैनाचार्यों के सम्बन्धमें । तथा अन्तमें जैन पारिभाषिक शब्दों की 
एक सूची भो दे दी गई है। प्रथम प्रकरणके लिखनेमें मुनि श्री कान्ति- 
सागर जी से विशेष सहयोग प्राप्त हुआ है । 

जिन महानुभावोंने उक्त श्रकारसे मेरे उत्साह को बढ़ाया है मैं उन 
सभीका आभार हृदयसे स्वीकार करता हूं । 


रा विनीत 
आश्विन--२००६ | लेखक 


तीसरे संस्करणके सम्बन्धमें 


जैनधर्म का तीसरा संस्करण उपस्थित है। पिछले एक वर्षसे यह 
पुस्तक अप्राप्य थी। पाठकों और पृस्तक-विक्रेताओंके तकाजोंके साथ 
उलाहने भी आते थे। प्रकाशनकी सूचना देते ही पुस्तककी माँगें आनो 
शुरू हो गई और व्यग्रता भरे पत्र आने लगे--कबतक प्रकाशित होगी, 
अब तो छप गई होगी, आदि । यह सब इस बातका सूचक है कि पाठकों 
को यह पुस्तक कितनी अधिक प्रिय है। अ० भा० राजपूत जैन संघने 
एक सुझाव भेजा कि “जैनधर्म-क्षात्र धर्म-वीरधर्म हैं। ऐसा एक अध्याय 
जो सम्पूर्ण क्षत्रिय जातिके लिये पूर्णतः: आकर्षक हो, जिससे आजके भ्रांत 
एवं पथ-भ्रष्ट राजपूत पुनः सत्यके प्रकाशमें आ सके, रखा जाये, तथा 
पुस्तकका टाइटिल--जैनधर्म ( क्षात्रधर्म )-भारतका सावलोकिक 
सनातन सत्य आत्म धर्म? ऐसा रहे । तदनुसार इस संस्करणमें कुछ 
जैनवीर” शीर्षक एक नया अध्याय जोड़ दिया गया है। टाइटिल बदलना 
कुछ जंचा नहीं, जैनेतर पाठकोंको उसमें मिथ्या अहंकारको बू आ 
सकतो थी। 

इस संस्करणमें अन्य भी कुछ सुधार किये गये हैं। इतिहास-भाग को 
पुनःव्यवस्थित किया गया हैं ओर उसमें “कालाचूरि राज्यमें जैनधर्म! और 
“विजयनगर राज्यमें जैनधर्म' दो नये शीर्षक जोड़े गये हैं। विविध नामक 
प्रकरणके पूर्वभाग को उससे पलंग करके सामाजिक रूप” नामसे दिया 
गया है । तथा 'स्थानकवासी सम्प्रदाय” ओर "मूर्तिपूजा विरोधी तेरापन्थ 
सम्प्रदाय को फिरसे लिखा गया है--क्योंकि उक्त सम्प्रदायों के व्यक्तियों 
की ओरसे कुछ सुझाव प्राप्त हुए थे । आशा है पाठकों के लिये यह संस्क- 
रण और भी अधिक लाभप्रद साबित होगा । 


फा० ० ११ | विनीत 
२०११ 


चतुथ संस्करणके सम्बन्धमें 


जैनधमंका चतुर्थ संस्करण पाठकोंके सामने है। इसका तीसरा संस्करण 
१९५४ में प्रकाशित हुआ था, ११ वर्ष बोतनेपर यह चोथा संस्करण 
प्रकाशित हो रहा है। इसके इतिहास विभागमें तथा विविधमें कुछ वृद्धि 
को गई है। शेष सब पूर्ववत्‌ हैं। इसका मराठी संस्करण जीवराज जैन 
ग्रन्यमाला शोलापुरसे प्रकाशित हो चुका हैं। कनड़ी संस्करण भी तैयार 
हो रहा है। अंग्रेजी संस्करणको आवश्यकता है। क्‍योंकि अंग्रेजीमें भी 
इस प्रकारकी पुस्तककी कमी है । 


पुस्तककी पृष्ठ संख्या पिछले संस्करणको अपेक्षा बढ़ गई हैं। कागज 
और छपाई वगरहका भाव भी बहुत बढ़ गया हैं। फिर भी प्रचारकी 


दृष्टिसे मुल्य पुराना ही रखा गया हैं। आशा है धर्मप्रेमी इससे लाभ 
उठावंगे । 


वी. नि, सं० २४९२ 
भदेनी, वाराणसी |; कैलाशचन्द्र शास्रो 
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जेनोंका मूल मंत्र 

णमो अरिहंताणं, णमो सिद्धाणं, णमो आइरियाणं | 
णमो उवज्ञायाणं, णमो लोए सब्ब साहूणं ॥ 
एसो पंच णम्म॒क्कारो, सव्व पावष्पणासणों । 
मंगलाणं च सत्वेसि, पढम॑ हवह मंगल ॥ 
अहन्तोंको नमस्कार, सिद्धोंको नमस्कार, आचार्यों- 

को नमस्कार, उपाध्यायोंको नमस्कार, छोकके सब साधु- 


ओंको नमस्कार। यह पंच नमस्कार मंत्र सब पापोंका 
नाश करनेवाला है । और सब मंगलोमें आद्य मंगल हे । 
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७, 


जेनपमं 
१. इतिहास 


१, आरम्भ काल 


एक समय था जब जनधमको बोद्धवर्मकी शाखा समझ 
लिया गया था। किन्तु अब वह श्रान्ति दूर हो चुकी है ओर 
नई खोजोंके फलस्वरूप यह्‌ प्रमाणित हो चुका हे कि जेनधम 
बोद्धघधमंसे न केवल एक प्रथक्‌ और स्वतन्त्र धम हे किन्तु 
उससे बहुत 'प्राचीन भी हे । अब अन्तिम तीथेकूर भगवान 
महावीरको जेनधमंका संस्थापक नहीं माना जाता ओर उनसे 
अढ़ाई सो वष पहले होनेवाले भगवान पाइबनाथको एक ऐति- 
हासिक महापुरुष स्वीकार कर लिया गया है । इस तरह अब 


१ इस भ्रान्तिको दूर करनेंका श्रेय स्व० डा० हर्मान याकोबीको प्राप्त 
है। उन्होंने अपनो जैनसृत्रोंकी प्रस्तावनामें इसपर विस्तृत विचार किया हैं। 
वे लिखते हँं---'इस बातसे अब सब सहमत हैं कि नातपुत्त, जो महावीर 
अथवा वर्धमानके नामसे प्रसिद्ध हैं, बुद्धेधे समकालोन थे । बौद्ध-प्रन्थोंमें 
मिलनेवाले उल्लेख हमारे इस विचारको दृढ़ करते हैं कि नातपुत्तसे पहले भी 
नि्नन्थोंका, जो आज जैन भथवा आहंतके नामसे अधिक प्रसिद्ध हैं, अस्तित्व 
था; जब बौद्धधर्म उत्पन्न हुआ तब निग्र॑ंन्थोंका सम्प्रदाय एक बड़े सम्प्रदायके 
रूपमें गिना जाता होगा । बौद्ध पिटकोंमें कुछ निर्ग्नन्थोंका बुह् और उसके 
शिष्योंके विरोधीके रूपमें और कुछका बुद्ध के अनुयायी बन जानेके रूपमें 
वर्णन आता है। उसके ऊपरसे हम उक्त बातका अनुमान कर सकते हैं । 
इसके विपरीत इन भ्रन्थोंमें किसी भी स्थानपर ऐसा कोई उल्लेख या सूचक 
वाक्य देखनेमें नहीं आता कि निर्ग्रन्धोंका सम्प्रदाय एक नवीन सम्प्रदाय है 
ओर नातपुत्त उसके संस्थापक हैं। इसके ऊपरसे हम अनुमान कर सकते हैं कि 





२ जेनधर्म 


जैनधमंका आरम्भकाल" सुनिश्चित रीतिसे ईस्वी सन से ८०० 
व पूव मान लिया गया हैं। किन्तु जहाँ अब कुछ विद्वान 
भगवान पाइवनाथको जनधमका संस्थापक मानते है वहाँ कुछ 
विद्वान ऐसे भी हैं. जो उससे पहले भी जेनधमंका अस्तित्व 
मानते हैं। उदाहरणके लिए प्रमिद्ध जमेन विद्वान स्व० डा० 
हमन याकोबी ओर प्रसिद्ध भारतीय दाश्निक सर राधाकृष्णन 
का मत उल्लेखनीय है । डा० याकोबी" लिखते हैं-- 

इसमें कोई भी सबूत नहीं हे कि पाइबनाथ जेनधममके 
संस्थापक थे। जन परम्परा प्रथम तीथक्डलर ऋषभदेवको जैन- 
धमका संस्थापक माननेमें एक मत हं। इस मान्यतामें ऐति- 
हासिक सत्यकी संभावना है ।! 


बुद्धके जन्मसे पहले अतिप्राचीन कालसे निम्न॑न्थोंका अस्तित्व चला आता है।” 

१ उत्तराष्ययन सूत्रके प्राक्कथनमें डा० चार्पेन्टर लिखते हैं---'हमें 
स्मरण रखना चाहिये कि जैनधर्म भ० महावीरसे प्राचीन हैं और महावीर 
के आदरणीय पूर्वज पार्र्वनाथ निश्चित रूपसे एक वास्तविक व्यक्तिके रूपमें 
वर्तमान थे। अतः जैनधर्मके मूल सिद्धान्त भ० महावीरसे बहुत पहले 
निर्धारित हो चुके थे!।। विवलोग्राफिया जैनकी प्रस्तावनामें, डा० गैरीनाट 
लिखते हैं--इसमें कोई सन्देह नहीं हैं कि पाश्वनाथ एक ऐतिहासिक 
व्यक्ति थे। जैन मान्यताके अनुसार वे सौ वर्ष तक जीवित रहे और 
महावीरसे २५० वर्ष पूर्व निर्वाणको प्राप्त हुए। अतः उनका कार्यकाल 
ईस्वी सन्‌से ८०० वर्ष पूर्व था। महावीरके माता-पिता पाश्त्ननाथके धर्मको 
मानते थे ।' 
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इतिहास डे 


डा० सर राधाकृष्णन कुछ विशेष जोर "देकर लिखते हैं-- 

जैन परम्परा ऋषभदेवसे अपने धमकी उत्पत्ति होनेका 
कथन करती है, जो बहुतसी शताब्दियों पूब हुए हैं। इस बातके 
प्रमाण पाये जाते हैं कि ईस्वी पूर्व प्रथम शताब्दीमें प्रथम तीथ- 
कछुर ऋषभदेवकी पूजा होती थी। इसमें कोई सन्देह नहीं हे 
कि जेनधर्म वधमान ओर पाइवनाथसे भी पहले प्रचलित था । 
यजुवंदमें ऋषभदेव, अजितनाथ ओर अरिप्टनेमि इन तीन 
तीथइ्ूरोंके नामोंका निएेंश हैे। भागवत पुराण भी इस बातका 
समथ न करता है कि ऋषभदेव जेनधम के संस्थापक थे ।” 

वक्त दो मतोंसे यह बात निर्विवाद हो जाती है कि भगवान 
पाइवनाथ भी जनधमके संस्थापक नहीं थे ओर उनसे पहले भी 
जेनधम प्रचलित था। तथा जेन परम्परा श्रीऋषभदेवको अपना 
प्रथम तीथक्र मानती है ओर जेनेतर साहित्य तथा उपलब्ध 
ऐतिहासिक सामग्रीसे भी इस बातकी पुष्टि होती है। नीचे 
इन्हीं बातोंको स्पष्ट किया जाता है । 


जैन-परम्परा 


जैन परम्पराके अनुसार हमारे इस दृदयमान जगतमें काल- 
का चक्र सदा घूमा करता है। यद्यपि कालका प्रवाह अनादि ओर 
अनन्त है तथापि उस कालचक्रके छ विभाग हैं--१ अतिसुखरूप, 
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॥ जैनधर्म 


२ सुखरूप, ३ सुख-दुःखरूप, ४ दुःखसुखरूप, ५ दुःखरूप ओर 
६ अतिदुःखरूप । जेसे चलती हुई गाड़ीके चक्रका प्रत्येक भाग 
नीचेसे ऊपर और ऊपरसे नीचे जाता आता है वेसे ही ये छ 
भाग भी क्रमवार सदा घूमते रहते हैं। अर्थात्‌ एक बार जगत 
सुखसे दुःखकी ओर जाता हैँ तो दूसरी बार दुःखसे 
सुखकी ओर बढ़ता है। सुखसे दुःखकी ओर जानेको अवसर्पिणी- 
काल या अवनतिकाल कहते हैं और दुःखसे सुखकी ओर 
जानेको उत्सर्पिणीकाल या विकासकाल कहते हैं। इन दोनों 

कालोंकी अवधि छाखों करोड़ों वर्षोसे भी अधिक हे । प्रत्येक 
अवसर्पिणी और उत्सर्पिणीकाडके दुःखसखरूप भागमें २४ 
तीथ छ्रोंका जन्म होता है, जो जिन” अवस्थाको प्राप्त करके 
जैनधमंका उपदेश देते हैं। इस समय अवसर्पिणीकाल चाल 
हे । उसके प्रारम्भके चार विभाग बीत चुके हैं और अब हम 
उसके पाँचवे विभागमेंसे गुजर रहे हैं। चूँकि चौथे विभागका 
अन्त हो चुका, इसलिये इस कालमें अब कोई तीथहछुर नहीं 
गरीगा। इस युगके २४ तीथझ्ूरोंमेंसे भगवान ऋषभदेव प्रथम 
तीथंइहुर थे ओर भगवान महावीर अन्तिम तीथकुर थे। तीसरे 
कालबिभागमें जब तीन वष ८॥ माह होष रहे तब ऋषभदेव- 
का निवाण हुआ ओर चोथे कालछूविभागमें जब उतना ही काल 
शेष रहा तब महावीरका निवोण हुआ। दोनोंका अन्तरकाल 
एक कोटा-कोटी सागर बतलाया जाता है। इस तरह जेन 
परम्पराके अनुसार इस युगमें जेनधमके प्रथम प्रवतेक भगवान 
ऋषभदेव थे। प्राचीनसे प्राचीन जेनशासत्र इस विषयमें एक 
मत हैं जा उनमें ऋषभदेवका जीवन-चरित्र बहुत विस्तारसे 
वर्णित 


जैनेतर साहित्य 


जैनेतर साहित्यमें श्रीमद्भागवतका नाम उल्लेखनीय है । 
इसके पाँचव स्कन्धके, अध्याय २-६ में ऋषभदेवका सुन्दर 


इतिहास भ्‌ 


वर्णन है, जो जेन साहित्यके वणनसे कुछ अंशमें मिलता-जुलता 
हुआ भी है । उसमें लिखा हे. की जब ब्रह्माने देखा कि मनुष्य- 
संख्या नहीं बढ़ी तो उसने स्वयंभू मनु ओर सत्यरूपाको 
उत्पन्न किया | उनके'प्रियत्रत नामका लड़का हुआ प्रियत्रतका 
पुत्र अग्नीध हुआ । अग्नीध्र के घर नाभिने जन्म लिया। नाभि- 
ने मरुदेवीसे विधाह कया ओर उनसे ऋषभदेव उत्पन्न हुए । 
ऋषभदेवने इन्द्रके द्वारा दी गई जयन्ती नामकी भायांसे सौ पुत्र 
उत्पन्न किये, ओर बड़े पुत्र भरतका राज्याभिषेक करके संन्यास ले 
लिया । उस समय केवल डारीरमात्र उनके पास था ओर वे दिगंबर 
वेषमें नगन विचरण करते थे। मोनसे रहते थे, कोई डराये, 
मारे, ऊपर थूके, पत्थर फंके, मृत्रविष्ठा फेंके तो इन सबकी 
ओर ध्यान नहीं देते थे। यह शरीर असत्‌ पदार्थोंका घर हे 
ऐसा समझकर अहंकार ममकारका त्याग करके अकेले भ्रमण 
करते थे। उनका कामदेवके समान सुन्दर शरीर मलिन हो 
गया था। उनका क्रियाकरम बड़ा भयानक हो गया दरीरादिक- 
का सुख छोड़कर उन्होंने आजगर! ब्रत ले लिया था। 
इस प्रकार केवल्यपति भगवान ऋषभदेव निरन्तर परम 
आनन्दका अनुभव करते हुए भ्रमण करते करते कौंक, 
बंक, कुटक, दक्षिण कनोटक देशोंमें अपनी इच्छासे पहुँचे, 
ओर कुटकाचल पबतके उपवनमें उन्मत्तकी नाई नग्न होकर 
विचरने छगे। जंगलमें बाँसोंकी रगड़से आग रूग गई ओर 
उन्होंने उसीमें प्रवेश करके अपनेको भस्म कर दिया ।? 

इस तरह ऋषभदेवका वर्णन करके भागवतकार आगे 
लिखते हैं--_" “इन ऋषभदेवके चरित्रको सुनकर कोंक बेंक 


१ “यस्य किलानुचरितमुपाकर्ण्य कोड्भू,वेद्धुकुटकानां राजा अहंन्ना- 
मोपशिक्ष्य कलावधर्म उत्कृष्यमाणे भवितव्येन विमोहितः स्वधर्मपथमकुतो- 
भयपहाय कुपथपाखण्डमसमंजस निजमनीषया मन्दः सम्प्रवर्तयिष्यते ॥९॥ 
येन बाव कलौ मनुजापसदा देवमायामोहिता: स्वविधिनियोगशौच-चारित्र- 


६्‌ जैनधर्म 


कुटक देशोंका राजा अहन उन्हींके 'उपदेशको लेकर कलियुगमें 
जब अधम बह॒त हो जायगा तब स्वधमको छोड़कर कुपथ 
पाखंड (जेनधम) का पभ्रवतन करेगा। तुच्छ मनुष्य मायासे 
विमोहित होकर, शोच आचारको छोड़कर ईश्वरकी अवज्ञा 
करनेवाले त्रत धारण करंगे। न स्नान, न आचमन, नत्रह्म, 
ब्राह्मण, यज्ञ सबके निनन्‍्दक ऐसे पुरुष होंगे ओर वेद-विरुद्ध 
आचरणकरके नरकमें गिरंगे। यह ऋषभावतार रजोगुणसे 
व्याप्त मनुष्योंको मोक्षमागं सिखलानेके लिये हुआ | 

श्रीमद्भागवतके उक्त कथनमेंसे यदि उस अंशको निकाल 
दिया जाये, जो कि धार्मिक विरोधके कारण लिखा गया है 
तो उससे बराबर यह ध्वनित होता हे कि ऋषभदेवने ही 
जेनधम का उपदेश दिया था क्योंकि जेन तीथुकुर ही केवल- 
ज्ञानको प्राप्त कर लेने पर 'जिन! अहत्‌! आदि नामोंसे पुकारे 
जाते हैं और उसी अवस्थामें वे धर्मोपदेश करते हैं जो कि 
उनकी उस अवस्थाके नाम पर जनधम या आहत धर्म कह- 
लाता है । सम्भवतः दक्षिणमें जेनधमका अधिक प्रचार देख 
कर भागवतकारने उक्त कल्पना कर डाली है । यदि वे सीचे 
ऋषभदेवसे ही जेनधमकी उत्पत्ति बतला देते तो फिर उन्हें 
जेनधमको बुरा भला कहनेका अवसर नहीं मिलता। अस्तु, 
श्रीमद्भागवतमें ऋषभदेवजी के द्वारा उनके प॒त्रोंकोी जो 
उपदेश दिया गया है वह भी बहुत अंशमें जेनधमंके अनुकूल 
ही है । उसका सार निम्न प्रकार हं-- 

(१) हे पुत्रों | मनुष्यलोकमें शरीरधारियोंके बीचमें यह 


विहीना देवहेलनान्यपन्नतानि निजेच्छया गृह्लाना अस्नानाचमनझौचकेशो- 
ल्लुंचनादीनि कलिना5धर्मबहुलेनोपहतथधियो ब्रह्म-ब्राह्मण-यज्ञ-पुरुषलोक- 
बिदृषका:प्रायेण भविष्यन्ति ॥१०॥ ते च स्वह्यर्वाक्तनया निजलोकयात्रया$- 
न्धपरम्परया श्वस्ता: तमस्यन्धे स्वयमेव पतिष्यन्ति । अयमवतारों रजसो- 
पप्लुतकंवल्योपशिक्षणार्थ: ॥ स्क० ५, अ० ६ | 
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शरीर कष्टदायक है, भोगने योग्य नहीं हे । अतः द्व्य तप करो, 
जिससे अनन्त सुखकी प्राप्ति होती हे । 

(२) जो कोई मेरेसे प्रीति करता है, विषयी जनोंसे, ख्लोसे, 
पुत्नसे ओर मित्रसे प्रीति नहीं करता, तथा लोकमें प्रयोजनमात्र 
आसक्ति करता है वह समद्शी प्रशान्त और साधु है । 

(३) जो इन्द्रियोंकी ठ॒प्तिके लिये परिश्रम करता है उसे हम 
अच्छा नहीं मानते; क्योंकियह शरीर भी आत्माको क्लेशदायी हे। 

(४) जब तक साधू आत्मतत्त्वको नहीं जानता तब तक 
वह अज्ञानी है। जब तक यह जीव कमकाण्ड करता रहता 
है तब तक सब कमोॉका शरीर और मन द्वारा आत्मासे बन्ध 
होता रहता हे । 

(५) गुणोंके अनुसार चेष्टा न होनेसे विद्वान प्रमादी हो, 
अज्ञानी बन कर, मैथुनसुखप्रधान घरमें वसकर अनेक संतापों- 
को प्राप्त होता है । 

(६) पुरुषका खीके प्रति जो कामभाव है यही हृदयकी 
अ्न्थि है । इसोसे जीवको घर, खेत, पुत्र, कुटुम्ब ओर धनसे 
मोह होता है । 

(७ ) जब हृदयकी ग्रन्थिकों बनाये रखनेवाले मनका 
बन्धन शिथिल हो जाता है तब यह जीव संसारसे छूटता है 
और, मुक्त होकर परमलोकको प्राप्त होता है। 

(८ ) जब सार-असारका भेद करानेबाली व अज्ञानान्ध- 
कारका नाश करनेवाली मेरी भक्ति करता हे ओर तृष्णा, सुख 
दुःखका त्याग कर तत्वको जाननेकी इच्छा करता हे, तथा 
तपके द्वरा सब प्रकारकी चेष्टाओं की निवृत्ति करता हे तब मुक्त 
होता है । 

(९ ) जीवोंको जो विषयोंकी चाह हे यह चाह ही अन्ध- 
कूपके समान नरकमें जीवको पटकती हे । 

(१० ) अत्यन्त कामनावाला तथा नष्ट दृष्टिवाा यह 
जगत अपने कल्याणके द्वेतुओंको नहीं जानता दे । 


ष जेनधमं 


(११ ) जो कुबुद्धि सुमार्ग छोड़ कुमागमें चलता हे उसे 
दयाल विद्वान कुमागमें कभी भी नहीं चलने देता । 

(१२ ) हे पुत्रों ! सब स्थावर जंगम जीवमातज्नको मेरे ही 
समान समझकर भावना करना योग्य हे । 

ये सभी उपदेश जेनधमंके अनुसार हैं। इनमें नम्बर ४ का 
उपदेश तो खास ध्यान देने योग्य ह, जो कमकाण्डकों बन्धका 
कारण बतलाता हं। जेनधमंके अनुसार मन, वचन ओर काय- 
का निरोध किये बिना कमंबन्धनस छुटकारा नहीं मिल सकता । 
किन्तु वैदिक धर्मों मं यह बात नहीं पाई जाती। शरीरके प्रति 
निममत्व होना, तक्त्वज्ञान पूषक तप करना, जीवमात्रको अपने 
समान समझना, कामवासनाके फन्देमें न फँसना, ये सब तो 
वस्तुतः जेनधर्म ही है। अतः श्रीमद्भागवतके अनुसार भी 
भीऋषभदेवसे ही जनघमका उद्गम हुआ ऐसा स्पष्ट ध्वनित 
होता हे। अन्य हिन्द पुराणोंमें भी जेनधमंकी उत्पत्तिके 
सम्बन्धमें प्रायः इसी प्रकारका वणन पाया जाता हं। ऐसा 
एक भी ग्रन्थ अभी तक देखनेमें नहीं आया, जिसमें वधमान 
या पाइव नाथसे ,जनधमकी उत्पत्ति बतछाई गई हो। यद्यपि 
उपलब्ध पुराणसाहित्य प्रायः महावीरके बादका ही है, फिर भी 
उसमें जेनधमंकी चर्चा होते हुए भी महावीर या पाइबनाथका 
नाम तक नहों पाया जाता । इससे भी इसी बातकी पुष्टि होती 
हे कि हिन्दू परम्परा भी इस विषयमें एक मत हैं कि जेनधमंके 
संस्थापक ये दोनों नहीं हे । 

इसके सिवा हम यह देखते हैं कि हिन्दू धर्मके अवतारोंमें 
अन्य भारतीय धर्मों के पूज्य पुरुष भी सम्मिलित कर लिये गये 
हैं, यहाँ तक कि ईस्बी पूर्व छठी शताब्दी में होनेवाले बुद्धको 
भी उसमें सम्मिलित कर लिया गया है. जो बोौद्धधम के संस्थापक 
थे। किन्तु उन्हींके समकालीन व्धमान या महावीरको उसमें 
सम्मिलित नहीं किया हे, क्योंकि वे जेनधरंके संस्थापक नहीं 
थे। जिन्हें हिन्दू परम्परा जेनधमंका संस्थापक मानती थी वे 
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श्रीऋषभदेव पहलेसे ही आठव अवतार माने हुए थे। यदि 
श्रीबुद्धकी तरह महावीर भी एक नये धमके संस्थापक होते तो 
यह संभव नहीं था कि उन्हें छोड़ दिया जाता। अतः उनके 
सम्मिलित न करने ओर ऋषभदेवके आठवें अबतार माने 
जानेसे भी इस बातका समथन होता है कि हिन्द परम्परामें 
अति प्राचीनकालसे ऋषभदेवको ही जेनधमंके संस्थापकके 
रूपमें माना जाता है । यही वजह हैं जो उनके बादमें होनेवाले 
अजितनाथ और अरिप्टनेमि नामके तीथ्वुरोंका निर्देश यज़ु॒बंद- 
में मिलता है । 
ऐतिहासिक सामग्री 
इस प्रकार जेन और जेनेतर साहित्यसे यह स्पष्ट हे कि 
भगवान ऋषभदेव ही जेनधमंके आगखद्य प्रवतक थे । प्राचीन 
शिलालेखोंसे भी यह बात प्रमाणित हैं कि श्रीऋषभदेव जेनधमं- 
के प्रथम तीथंकर थे और भगवान महावीरके समयमें भी 
ऋषभदेवको मूर्तियोंकी पूजा जन छोग करते थे। मथुराके 
कछ्लाली नामक टीलेकी खदाईमें डाक्टर फूहररको जो जन शिला- 
लेख प्राप्त हुए वे करीब दो हजार वर्ष प्राचीन हैं, ओर उनपर 
इन्डोसिथधियन ( 70८-»४४०७० ) राजा कनिष्क हुविष्क ओर 
वासुदेवका सम्ब॒त्‌ है। उसमें भगवान ऋषभदेवकी पूजाके लिये 
दान देनेका उल्लेख हे । 
श्रीविंसेण्ट' ए० स्मिथका कहना हे कि “मथरासे प्राप्त 
सामग्री लिखित जन परम्पराके समथनमें विस्तृत प्रकाश 
१, न॒फृ तकंड०स्टपंल ॥20ट८ [0 8 एल वैद्ाएए. काला: 
5पएजञांट्त ८0707ठब्राणा 6 76 छजाॉ।|ला ला एरश्तातार बाते 
पाए 0ीलि बा9796 70९०0770०ट॥)0 हः0०णए ० पा शपतृपरा(५ 
० 76 दऋ्माग॥ 7लाहा05 बातें णव5 €थक्नोए €गांडाटाटट एलज ग्रापटी 
था ग5 छएठ्ला।ई छिआ... पल इल्ांठ ० छाप एण्ड 
( वफक्ोष्द्वाद5 ), टबटीा जग परंड तंडप्ंगटाएट लाफीला।, छ०$ 


९रशंवद्वञाए. फयोए फएटालरएटत ग्रा 20 प्राल ऊेट्डप्राएाए एण॒ परी 
एगमातंडपंदा। ००६.--ा प्र वुक्कल॑ंछ 5409०9 . .ैंगफिपान 7०. 2. 6. 
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डालती है और जैनधमंकी प्राचीनताके विषयमें अकाट्य 
प्रमाण उपस्थित करती हे। तथा यह बतलछाती है कि प्राचीन 
समयमें भो वह अपने इसी रूपमें मोजूद था। ईस्वी सन्‌ के 
प्रारम्भमें भी अपने विशेष चिह्ोंके साथ चोबीस तीथ॑ह्ूरोंकी 
मान्यतामें दृढ़ विइवास था! । 

इन शिल्ालेखोंसे भी प्राचीन ओर महत्त्वपूर्ण शिलालेख 
खण्डगिरि उदयगिरि (उड़ीसा) की हाथी गुफासे प्राप्त हुआ है 
जो जेन सम्राट खारवेलने लिखाया था। इस २१०० बषके 
ग्राचीन जेन शिलालेखसे स्पष्ट पता चलता हे कि मगधाधिपति 
पुष्यमित्रका पूर्वाधिकारी राजा नन्‍्द कलिंग जीतकर भगवान 
श्रीऋषभदेवकी मूर्ति, जो कलिंगराजाओंकी कुलक्रमागत बहु- 
मूल्य अस्थावर सम्पत्ति थी, जयचिह्न स्वरूप ले गया था। वह 
प्रतिमा खारवेलने नन्‍्दराजाके तीन सो वषे बाद पुष्यमित्रसे 
ग्राप्त की। जब खारवेलने मगधपर चढ़ाई की ओर उसे जीत 
लिया तो मगधाधिपति पुष्यमित्रने खारवेलकों वह प्रतिमा 
लछोटाकर राजी कर लिया। यदि जेनधमंका आरम्भ 
भगवान महावीर या भगवान पाइवनाथके द्वारा हुआ होता तो 
उनसे कुछ ही समय बादकी या उनके समयकी प्रतिमा उन्होंकी 
होती । परन्तु जब ऐसे प्राचीन शिलालेखमें आदि तीथ छुरकी 
प्रतिमाका स्पष्ट ओर प्रामाणिक उल्लेख इतिहासके साथ मिलता 
हे तो मानना पड़ता है कि श्रोऋषभदेवके प्रथम जैन तीथंइझूर 
होनेकी मान्यतामें तथ्य अवश्य है । 

अब ग्रइन यह हे कि वे कब हुए ? 

ऊपर बतलाया गया हे कि जेन परम्पराके अनुसार प्रथम 
जेन तोथ छूर श्रीऋषभदेव इस अवसर्पिणीकालके तीसरे भागमें 
हुए, ओर अब उस कालका पाँचवाँ भाग चल रहा है अतः 
उन्हें हुए छाखों करोड़ों वर्ष हो गये। हिन्दू परम्पराके अनुसार 
भी जब त्रह्माने र॒ृष्टिके आरम्भमें स्वयंभू मनु ओर सत्यरूपाको 
उत्पन्न किया तो ऋषभदेव उनसे पाँचवी पीढ़ीमें हुए । ओर इस 
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तरह वे प्रथम सतयुगके अन्तमें हुए । तथा अब तक २८ सतयुग 
बीत गये हैं। इससे भी उनके समयकी सुदीघताका अनुमान 
लगाया जा सकता है। अतः जेनधमंका आरम्भकाल बहुत 
प्राचीन है। भारतवर्ष में जब आयोंका आगमन हुआ उस 
समय भारतमें जो द्रविड़ सभ्यता फेली हुई थी, वस्तुतः वह 
जैन सभ्यता ही थी। इसीसे जेन परम्परामें बादको जो संघ 
कायम हुए उनमें एक द्रविड़संघ भी था | 


२, ऋषभदेव 


कालके उक्त छ भागोंमें से पहले ओर दूसरे भागमें न 
कोई धर्म होता हे, न कोई राजा ओर न कोई समाज । 
एक परिवारमें पति ओर पत्नी ये दो ही प्राणी होते हैं। 
पासमें लगे वृक्षोंसे, जो कल्पवृक्ष कहे जाते हैं उन्हें अपने जीवन 
के लिये आवइयक पदाथ प्राप्त हो जाते हैं, उसीमें वे प्रसन्न रहते 
हैं। मरते समय एक पुत्र और एक पुत्रीको जन्म देकर वे दोनों 
चल बसते हैं। दोनों बालक अपना-अपना अंगूठा चूसकर बड़े 
होते हैं और बड़े होनेपर पति और पत्नी रूपसे रहने लगते हैं । 
तीसरे कालका बहुभाग बीतने तक यही क्रम रहता है और इसे 
भोग-भूमिकाल कहा जाता हें-; क्योंकि उस समयके मनुष्योंका 
जीवन भोगग्रधान रहता है । उन्हें अपने जीवन-निर्वाहके लिये 
कुछ भी उद्योग नहीं करना पड़ता । किन्तु इसके वाद परिवतन 
प्रारम्भ होता है। धीरे-धीरे उन वृक्षोंसे आवशइयकताको पूर्तिके 
लायक सामान मिलना कठिन हो जाता है ओर परस्परमें झगड़े 
होने छूगते हैं। तब चौदह मनुओंकी उत्पत्ति होती है । उनमेंसे 
पाँचवाँ मनु वृक्षोंकी सीमा निर्धारित कर देता हैं। जब सीमा 

पर भी झगड़ा होने छूगता हैँ तो छठवाँ मनु सीमाके स्थानपर 

१. मंजर जनरल जे. सी, आर. फर्लाग महोदय अपनी 76 शा 
5प0ए तर $टांटालड ण॑ एगाएगाथाएल पटाए्ाणा नामकी पुस्तकमें 


लिखते हैं---/ईसासे अगणित वर्ष पहलेसे जैनधमं भारतमें फैला हुआ था । 
आये लोग जब मध्य भारत में आये तब यहाँ जैन लोग मौजूद थे ।' 
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चिह्न बना देता है। तब तक पशुओंसे काम लेना कोई नहीं 
जानता था ओर न उसकी कोई आवश्यकता थी। किन्तु अब 
आवश्यक होनेपर सातवाँ मनु धोड़ोंपर चढ़ना वगेरह सिखाता 
हे। पहले माता पिता सनन्‍्तानको जन्म देकर मर जाते थे। 
किन्तु अब ऐसा होना बन्द हो गया तो आगेके मनु बच्चोंके 
लालन-पालन आदिका शिक्षण देते हैं। इधर-उधर जानेका काम 
पड़नेपर रास्तेमें नदियाँ पड़ जाती थों, उन्हें पार करना कोई 
नहीं जानता था | तब बारहवाँ मनु पुल, नाव वगैरहके द्वारा 
नदी पार करनेकी शिक्षा देता है । 

पहले कोई अपराध ही नहीं करता था, अतः दण्डव्यवस्था- 
की भी आवश्यकता नहीं पड़ती थी। किन्तु जब मनुष्योंकी 
आवश्यकता पूर्तिमें बाधा पड़ने लगी तो मनुष्योंमें अपराध 
करनेकी प्रवृत्ति भी शुरू हो गई। अतः दण्डव्यवस्थाकी आव- 
इयकता हुई । प्रथमके पाँच मनुओंके समयमें केवल हा” कह 
देना ही अपराधीके लिये काफी होता था। वादको जब इतनेसे 
काम नहों चछा तो हा', अब ऐसा काम मत करना” यह दण्ड 
निधांरित करना पड़ा । किन्तु जब इतनेसे भी काम नहीं चला 
तो अन्तके पाँच कुलकरोंके समयमें 'धिक्कार' पद ओर जोड़ा 
गया। इस तरह चोदह मनुओंने मनुष्योंकी कठिनाइयोंको दूर 
करके सामाजिक व्यवस्थाका सूत्रपात किया । 

चोदहवे मनुका नाम नाभिराय था। इनके समयमें उत्पन्न 
होने वाले बच्चोंका नाभिनाल अत्यन्त लम्बा होने लगा तो इन्होंने 
उसको काटना बतलाया। इसीलिये इसका नाम नाभि पड़ा। 
इनकी पत्नीका नाम मरूदेवी था। इनसे श्रीऋषभदेवका जन्म. 
हुआ। यही ऋषभदेव इस युगमें जेनधर्मके आद्य प्रवंतक हुए। 
इनके समयमें ही ग्राम नगर आदिकी सुव्यवस्था हुई इन्होंने 

१. 'पुरगामपट्टणादी लोगियसत्थं च लोयबवहारो । 

धम्मो वि दयामूलो विणिम्मियो आदिबह्दोण ॥८०२॥* 
“-त्रि० सा० । 
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ही छोकिक शास्त्र ओर लोकव्यवहारकी शिक्षा दी ओर इन्होंने 
ही उस धमकी स्थापना की जिसका मूल अहिंसा है । इसीलिये 
इन्हें आदि ब्रह्मा भी कहा गया हे । 

जिस समय ये गभमें थे, उस समय देवताओंने स्व्णकी 
वृष्टि की इसलिये इन्हें 'हिरण्यगर्भ!' भी कहते हैं। इनके समयमें 
प्रजाके सामने जीवनकी समरया विकट हो गई थी, क्‍योंकि 
जिन वृक्षोंसे ठछोग अपना जीवन निवाह करते आये थे वे छुप्त हो 
चुके थे और जो नई वनस्पतियाँ प्रथ्वीमें उगी थीं, उनका उपयोग 
करना नहीं जानते थे। तब इन्होंने उन्हें उगे हुए इक्ष-दण्डोंसे रस 
निकाल कर खाना सिखलाया | इसलिये इनका वंश इशध्त्बाकुवंश 
के नामसे प्रसिद्ध हुआ, और ये उसके आदि पुरुष कहलाये। 
तथा 'प्रजाकों कषि, असि, मषी, शिल्प, वाणिज्य ओर विद्या इन 
पटकमोसे आजीविका करना बतलाया | इसलिये इन्हें प्रजापति 
भी कहा जाता हैं । सामाजिक व्यवरथाको चलानेके लिये इन्हों- 
ने तीन वर्गोकी स्थापना की । जिनको रक्षाका भार दिया गया 
वे क्षत्रिय कहलाये। जिन्हें खेती, व्यापार, गोपालन आदि के 
कायमें नियुक्त किया गया वे बेइ्य कहछाये। ओर जो सेवा- 
वृकत्ति करनेके योग्य समझे गये उन्हें शद्र नाम दिया गया। 

भगवान ऋषभदेवके दो पत्नियाँ थीं--एक का नाम सुनन्दा 
था ओर दूसरीका नन्दा । इनसे उनके सो पुत्र ओर दो पुत्रियाँ 
हुई । बड़ पुत्रका नाम भरत था। यही भरत इस युगमें भारत- 
व्के प्रथम चक्रवर्ती राजा हुए । 


१ 'हिरण्यवृष्टिरिष्टाभूद्‌ गर्भस्थेषपि यतस्त्वयि। 
हिरण्यगर्भ इत्युच्चेर्गीवा्णगीयसे त्वतः ॥ २०६॥ 
आकन्तीक्षुरसं प्रीत्या बाहुल्येन त्वयि प्रभो । 
प्रजा: प्रभो यतस्तस्मादिक्ष्वाकुरिति कीर्त्यसे ॥ २१० ॥' 
“-हरि० पु० स० ८, । 
२ 'प्रजापतिर्य: प्रथमं जिजीविषु: शशास कृष्यादिसु कमंसु प्रजा:' 
“-स्वयं० स्तो० 
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एक दिन भगवान ऋषभदेव राजसिंहासनपर विराजमान 
थे । राजसभा लगी हुई थी और नीलांजना नामकी अप्सरा 
नृत्य कर रही थी। अचानक नृत्य करते करते नीछाझ्जनाका 
शरीरपात हो गया । इस आकस्मिक घटनासे भगवानका चित्त 
विरक्त हो उठा | तुरन्त सव पुत्रोंको राज्यभार सोंप कर उन्होंने 
प्रत्रज्या ले ली ओर छ माहकी समाधि छगाकर खड़े हो गये । 
उनकी देखादेखी ओर भी अनेक राजाओंने दीक्षा ली। किन्तु 
वे भूख प्यासके कष्टको न सह सके ओर भ्रष्ट हो गये। छ 
माहके बाद जब भगवानकी समाधि भंग हुई तो आहारके 
लिये उन्होंने बिहार किया । उनके प्रशान्त नग्न रूपको देखनेके 
लिये प्रजा उमड़ पड़ी । कोई उन्हें वद्त भेंट करता था, कोई 
भूषण सेंट करता था, कोई हाथी घोड़े लेकर उनकी सेवामें 
उपस्थित होता था। किन्तु उनको भिक्षा देनेकी विधि कोई 
नहीं जानता था । इस तरह घूमते-घूमते ६ माह और बीत गये । 

इसी तरह घूमते-बूमते एक दिन ऋषभदेव हस्तिनापुरमें 
जा पहुँचे । वहाँका राजा श्रेयांस बड़ा दानी था। उसने भग- 
बानका बड़ा आदर सत्कार किया। आदरपूर्वक भगवानको 
प्रतिग्रह करके उच्चासनपर बेठाया, उनके चरण धोये, पूजन को 
ओर फिर नमस्कार करके बोला--भगवन्‌ ? यह इक्षुरस 
प्रासुक हे, निर्दोष हे इसे आप स्वीकार करें। तब भगवानने 
खड़े होकर अपनी अज्जलिमें रस लेकर पिया। उस समय 
लोगों को जो आनन्द हुआ वह वर्णनातीत है। भरगवानका 
यह आहार बेशाख शुक्छा तीजके दिन हुआ था। इसीसे यह 
तिथि “अक्षय तृतीया' कहलाती हे । आहार करके भगवान फिर 
वनको चले गये ओर आत्म ध्यानमें छीन हो गये। एक बार 
भगवान 'पुरिमताल' नगरके उद्यानमें ध्यानस्थ थे। उस समय 
उन्हें केवलज्ञानकी प्राप्ति हुईं। इस तरह “जिन' पद प्राप्त करके 
भगवान बड़े भारी समुदायके साथ धर्मोपदेश देते हुए विचरण 
करने रंगे । उनकी व्याख्यान सभा 'समवसरण' कहलाती थी । 
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उसकी सबसे बड़ी विशेषता यह थी कि उसमें पञ्ञओं तकको 
घर्मोपदेश सुननेके लिये स्थान मिलता था ओर सिंह जेसे 
भयानक जन्‍्तु शान्तिके साथ बैठकर धर्मोपदेश सुनते थे । 
भगवान जो कुछ कहते थे सबकी समझमें आ जाता था। इस 
तरह जीवनपयनत प्राणिमात्रको उनके हिंतका उपदेश देकर 
भगवान ऋषभदेव केलास पवतसे मुक्त हुए। वे जेनधमके 
प्रथम तीथड्कर थे। हिन्दू पुराणोंमें भी उनका वणन मिलता 
है | इस युगमें उनके द्वारा ही जेनधमका आरम्भ हुआ | 


३, जैनघम्म के अन्य प्रवतक 


भगवान ऋषभदेवके पश्चात्‌ जेनधमके प्रवतंक २३ तीथ- 
छुर और हुए, जिनमें से दूसरे अजितनाथ, चोथे अमिनन्दन- 
नाथ, पाँचबें सुमतिनाथ और चोदहवे अनन्तनाथका जन्म 
अयोध्यानगरीमें हुआ। तीसरे संभवदेवका जन्‍म श्रावस्ती 
नगरीमें हुआ | छठे पद्मग्रभका जन्म कोशाम्बीमें हुआ । सातवें 
सुपाइबनाथ ओर तेईसव पाइवनाथका जन्म वाराणसी नगरी 
में हआ। आठव चन्द्रप्रभा जन्म चंद्रपुरीमें हुआ। 
नोवें पुष्पदन्‍्तका जन्म काकन्दी नगरीमें हुआ। दसवें शीतल- 
नाथका जन्म भदलपुरमें हुआ । ग्यारहवें श्रेयांसनाथका जन्म 
सिंहपुरी (सारनाथ) में हुआ। बारहवें वास॒पृज्यका जन्म 
चम्पापुरीमें हुआ | तेरहवे विमछनाथका जन्म कंपिला नगरीमें 
हुआ । पन्द्रहवें धमनाथका जन्म रत्नपुरमें हुआ। सोलहदों 
शान्तिनाथ, सतरहव कुन्थुनाथ ओर अठारहवें अरनाथका 
जन्म हस्तिनागपुरमें हुआ । उन्नीसवें मल्लिनाथ ओर इक्ीसवबें 
नमिनाथका जन्म मिथिलापुरीमें हुआ | बीसव मुनिसुत्रतनाथ- 
का जन्म राजगृही नगरीमें हुआ । 

इनमेंसे धर्मनाथ, अरनाथ, ओर कुन्थुनाथका जन्म 
कुरुवंशमें हुआ, मुनिसुत्रतनाथका जन्म हरिवंशमें हुआ और 
शोषका जन्म इश्वाकुवंशर्में हुआ | सभीने अन्‍्तमें प्रत्॒ज्या लेकर 
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अगवान ऋषभदेवकी तरह तपह्चरण किया ओर केवलज्ञानको 
प्राप्त करके उन्हींकी तरह धर्मोपदेश किया और अन्‍्तमें 
निर्वाणको प्राप्त किया । इनमेंसे भगवान वासुपूज्यका निवोण 
चम्पापुरसे हुआ ओर होप तीथेझ्डरोका निर्माण सम्मेदशिखरसे 
हुआ । अन्तिम तीन तीथ कूरोंका वर्णन आगे पढ़िये । 


भगवान नेमिनाथ 


भगवान नेमिनाथ वाईसवोें तीथकूर थे। ये श्रीकृष्णके 
चचेरे भाई थे | शोरीपुर नरेश अन्धकवृष्णिके दस पुत्र हुए। 
सबसे वड़े पुत्रका नाम समुद्रविजय ओर सबसे छोटे पुत्रका 
नाम वसुदेव था । समुद्रविजयके घर नेमिनाथने जन्म लिया 
ओर वसुदेवके घर श्रीकृष्णने। जरासन्ध के भयसे यादवगण 
शोरीपुर छोड़कर द्वारका नगरीमें जाकर रहने लगे। वहाँ 
जूनागढ़के राजाकी पुत्री राजमतीसे नेमिनाथका विवाह निश्चित 
हुआ । बड़ी धूम-धामके साथ बारात जूनागढ़के निकट पहुँची । 
नेमिनाथ बहुतसे राजपुत्रोंक साथ रथमें बेठे हुए आसपासको 
शोभा देखते जाते थे। उनकी दृष्टि एक ओर गई तो उन्होंने 
देखा बहुतसे पशु एक बाड़ेमें बन्द हैं, वे निकलना चाहते हैं 
किन्तु निकलनेका कोई मार्ग नहीं हे । भगवानने तुरन्त सारथि- 
को रथ रोकनेका आदेश दिया और पूछा--ये इतने पश्ञु इस 
'तरह क्यों रोके हुए हैं। नेमिनाथको यह जानकर बड़ा खेद 
हुआ कि उनकी बारातमें आये हुए अनेक राजाओंके आतिथ्य 
सत्कारके लिए इन पश्ुओंका वध किया जानेवाला है ओर 
इसी लिये वे बाड़ेमें बन्द हैं। नेमिनाथके दयालु हृदयकों बड़ा 
कष्ट पहुँचा। वे बोले--यदि मेरे विवाहके निमित्तसे इतने 
पञ्ुओंका जीवन संकटमें हे तो धिक्कार हे ऐसे विवाहको। अब 
में विवाह नहीं करूँगा। वे रथसे तुरन्त नीचे उतर पड़े ओर 
मुकुट ओर कंगनको फेंककर वनकी ओर चल दिये। बारातमें 
इस समाचारके फेलते ही कोहराम मच गया। जूनागढ़के अंतः- 
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पुर में जब राजमतीको यह समाचार मिला तो वह पछाड़ 
खाकर गिर पड़ी। बहुतसे छोग नेमिनाथको लोटानेके लिये 
दोड़े, किन्तु व्यथे। वे पासमें ही स्थित गिरनार पहाड़पर चढ़ 
गये ओर सहस्नात्र वनमें भगवान ऋषभदेवकी तरह सब 
परिधान छोड़कर दिगम्बर हो आत्मध्यानमें लीन हो गये और 
केवलज्ञानको प्राप्तकर 'गिरनारसे ही निर्वाण छाभ किया । 


भगवान पांइवेनाथ 

भगवान पाइवनाथ २३ वें तीथेक्कर थे। इनका जन्म आजसे 
लगभग तोन हजार वर्ष पहले वाराणसी नगरोमें हुआ था । 
यह भी राजपुत्र थे। इनकी चित्तवृत्ति प्रारम्भसे ही वेराग्यकी 
ओर विश्वेप थी। माता-पिताने कई बार इनसे विवाहका प्रस्ताव 
किया किन्तु उन्होंने सदा हँसकर टाल दिया। एक वार ये 
गंगाके किनारे घूम रहे थे। वहाँपर कुछ तापसो आग जलाकर 
तपस्या करते थे। ये उनके पास पहुँचे ओर बोले--इन लक्कड़ोंको 
जलाकर क्‍यों ,जीवहिंसा करते हो ।!” कुमारको बात सुनकर 
तापसी बड़े झल्लाये ओर बोले--'कहाँ है जीव ?? तब कुमारने 
तापसीके पाससे कुल्हाड़ी उठाकर ज्यों ही जलती हुई छकड़ीको 
चीरा तो उसमेंसे नाग ओर नागिनका जलता हुआ जोड़ा 
निकला । कुमारने उन्हें मरणोन्मुख जानकर उनके 
कानमें मूलमंत्र दिया ओर दुःखी होकर चले गये। इस 
घटनासे उनके हृदयको बहुत वेदना हुई। जीवनकी 
अनित्यताने उनके चित्तको और भी उदास कर दिया ओर वे 
राजसुखको तिलाञ्जलि देकर भ्रत्रजित हो गये। एक बार वे 


१ महाभारत में भो लिखा हे--- 
युगे युगे महापुण्यं दृदयते द्वारिका पुरो। 
अवतोर्णों हरिर्यत्र. प्रभासशशिभूषण: ॥ 
रेवतादों जिनो नेमियुंगादिविमलाचले । 
ऋषीणामाश्नमादेव मुक्तिमार्गस्यथ कारणम ॥ 
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अहिच्छेत्रके बनमें ध्यानस्थ थे । ऊपरसे उनके पूर्वजन्मका वेरी 
कोई देव कहीं जा रहा था | इन्हें देखते ही उसका पृत्रसंचित 
वेरभाव भड़क उठा। वह उनके ऊपर ईट और पत्थरोंकी 
वर्षा करने लगा। जब उससे भी उसने भगवानके ध्यानमें 
विघ्न पड़ता न देखा तो मृसलाधार वर्षो करने छगा । आकाझमें 
मेघोंने भयानक रूप धारण कर लिया, उनके गजनतजनसे दिल 
दहलने लगा। प्रथ्वीपर चारों ओर पानी ही पानी उमड़ पड़ा । 
ऐसे घोर उपसगके समय जो नाग और नागिन मरकर पाताल 
लोकमें धरणेन्द्र और पद्मावती हुए थे, वे अपने उपकारीके 
ऊपर उपसग हुआ जानकर तुरन्त आये। धरणेन्द्रने सहख- 
फणवाले सपंका रूप धारण करके भगवानके ऊपर अपना फण 
फेला दिया ओर इस तरह उपद्रवसे उनकी रक्षा की। उसी 
समय पाइवनाथको केवलज्ञानकी प्राप्ति हुईं, उस वेरी देवने 
उनके चरणोंमें सीस नवाकर उनसे क्षमा याचना की। फिर 
करीब ७० वर्षतक जगह-जगह विहार करके धर्मोपदेश करनेके 
बाद १०० वषकी उम्रमें वे सम्मेदशिखरसे निदोणको प्राप्त हुए । 
इन्हींके नामसे आज सम्मेदशिखर पवत 'पारसनाथहिल” 
कहलाता हे। इनको जो मूर्तियाँ पाई जाती हैं, उनमें उक्त 
घटनाके स्मृतिस्वरूप सिरपर सपंका फन वना हुआ होता है। 
जैनेतर जनतामें इनकी विशेष ख्याति है । कहों-कहीं तो जनोंका 
मतलब ही पाइबनाथका पूजक समझा जाता हे । 


भगवान महावीर 


भगवान महावीर अन्तिम तीथड्भर थे। छगभग ६०० ई० 
पू० बिहार प्रान्तके कुण्डलपुर नगरके राजा सिद्धाथके घरमें 
उनका जन्म हुआ। उनको माता" त्रिशलछा वेशालीनरेश राजा 
चेटककी पुत्री थी। महावीरका जन्म चेत्र शुक्ला त्रयोदशीके 


न जकननननगानन धन भाटी टली कीीतभदलक्‍/ तू 


(१ ) इश्वेताम्बर मान्यताके अनुसार भगवान महावोरकी माता 
त्रिशछा चेटककी बहिन थी | तथा महावीरका विवाह भी हुआ था । 
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दिन हुआ था। इस दिन भारतवषमें महावीरकी जयन्ती बड़ी 
धूमसे मनाई जाती है । महावीर सचमुचमें महावीर थे। एक 
बार बचपनमें ये अन्य बालकोंके साथ खेल रहे थे। इतनेमें 
अचानक एक सप कहींसे आ गया और इनकी ओर झपटा। 
अन्य बालक तो डरकर भाग गये किन्तु महावीरने उसे निमद्‌ 
कर दिया । महावीर जन्‍्मसे ही विशेष ज्ञानी थे। एक बार 
एक मुनि उनको देखनेके लिये आये ओर उनके देखते ही मुनिके 
चित्तमें जो शास्त्रीय श्ंकाएँ थीं वे दूर हो गई । जब महावीर 
बड़े हुए तो उनके विवाहका प्रइन उपस्थित हुआ, किन्तु महा- 
वीरका चित्त तो किसी अन्य ओर ही छगा हुआ था। उस 
समय यज्ञादिकका बहुत जोर था और ज्ञोंमें पदु-बलिदान 
बहुतायतसे होता था। बेचारे मूक पशु धर्मके नामपर बलिदान 
कर दिये जाते थे ओर वेदिकी हिंसा-हिंसा न भवति” की व्यव- 
स्था दे दी जाती थी। करुणासागर महावीरके कानोंतक भी 
उन मूक पश्ञुओंकी चीत्कार पहुँची ओर राजपुत्र महावीरका 
हृदय उनकी रक्षाके लिये तड़प उठा। धमके नामपर किये 
जानेवाले किसी भी कृत्यका विरोध कितना दुष्कर हे यह बत- 
छानेकी आवश्यकता नहीं। किन्तु महावीर तो महावीर ही थे । 
३० वषकी उम्रमें उन्होंने घर छोड़कर बनका मार्ग लिया ओर 
भगवान ऋषभदेवकी ही तरह प्रत्रज्या लेकर ध्यानस्थ हो गये । 

महावीरके जन्म आदिका वणन करनेवाली कुछ प्राचीन 
गाथाएँ' मिलती हैं जिनका भाव इस प्रकार हे-- 

१ “सुरमहिदोच्चुदकप्पे भोग दिव्वाणुभागभणभूदो । 
पुप्फ्त्तणामादों विमाणदों जो चुदो संतो॥ 
बाहत्तरिवासाणि य थोवविहीणाणि लद्धपरमाऊ । 
आसाढजोण्हपक्खे छटठीए. जोणिमुवयादो ॥ 
कुण्डपुरपुरंवरिस्सरसिद्धत्थक्खत्ति यस्स णाहकुले । 
तिसिलाए देवीए देवीसदसेवमाणाए ॥ 
अच्छिता णवमासे अदठ य दिवसे चदइत्तसियपक्खे । 
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जो देवोंके द्वारा पूजा जाता था, जिसने अच्युत कल्प 

नामक स्वगमें दिव्य भोगोंको भोगा, ऐसे महावीर जिनेन्द्रका 
जीव कुछ कम बहत्तर वषकी आयु पाकर, पुष्पोत्तर नामक 
विमानसे च्युत होकर, आसाढ़ शक्ला षष्ठीके दिन, कुण्डपुर 
नगरके स्वामी सिद्धाथ क्षत्रियके घर, नाथवंशमें, सेकड़ों देवि- 
योंसे सेवित त्रिशला देवीके गर्भमें आया। और वहाँ नो माह 
आठ दिन रहकर चेत्र ञ्॒क्का त्रयोदशीकी रात्रिमें उत्तराफाल्गुनी 
नक्षत्रके रहते हुए महावीरका जन्म हुआ |! 

अट्टाईंस वर्ष सात माह और बारह दिन तक देवोंके द्वारा 
किये गये मानुषिक अनुपम सुखको भोगकर जो आभिनिबोधिक 
जञानसे प्रतिबुद्ध हुए, ऐसे देवपृजित महावीर भगवानने पष्ठो- 
पवासके साथ मार्गशीष ऋष्ण दशमीके दिन जिनदीक्षा ली ।! 

बारह बप पाँच माह ओर पन्द्रह दिन पयन्त छलद्मस्थ 
अवस्थाको बिताकर (तपस्या करके) रत्नत्रयसे गञरद्ध महावीर 
भगवानने जम्भिक ग्रामके वारह ऋजुकूला नदीके किनारे 
सिलापट्के ऊपर षष्टोपवासके साथ आतापन योग करते हुए 
अपराहृकालमें, जब छाया पादग्रमाण थी, बेशाख शुक्ला दसमो 


तेरसिए रत्तोए जादुत्तरफग्गुणीए दु॥ 
मणुवत्तणसुहमतुल॑ देवकयं सेविकण. वासाईं । 
अट्ठावीस॑ सत्त य मासे दिवसे य वारसमं ॥ 
आभिणिबोहियबुद्धों छट्ठेण य मग्गसीसबहुलाए । 
दसमीए णिक्‍्खंतोी सुरमहिदोीं णिक्खमणपुज्जों ॥ 
गमइय छदुमत्यत्त वारसवासाणि पंचमासे य। 
पण्णारसाणि दिणाणि य तिरदणसुद्धों महावोरों॥ 
उजुकूलणदीतीरे जंभियगामें बहि. सिलाबटूटे। 
छटदठेणादावंते अवरण्हें पादछायाए ॥ 
वइसाहजोण्हपक्खे दसमोए खबयसेढिमारूढो । 
हंतृुण धाइकम्म॑ केवलणाणं समावण्णो ॥ 
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के दिन क्षपक श्रेणिपप आरोहण किया और चार घातिया 
कर्मोका नाश करके केवल ज्ञान प्राप्त किया ।' 

केवलज्ञान प्राप्त कर लेनेके बाद भगवान महावीरने ६६ 
दिनतक मोनपूबंक विहार किया, क्‍योंकि तबतक उन्हें कोई 
गणधर गणका-संघका धारक, जो कि भगवानके उपदेशोंको 
स्मृतिमें रखकर उनका संकलन कर सकता, नहीं मिला था। 
विहार करते करते महावीर मगध देशकी राजधानी राजगहीमें 
पधारे ओर उसके बाहर विपुलाचल पब॑तपर ठहरे । उस समय 
राजगृहीमें राजा श्रणिक रानी चेलनाके साथ राज्य करते थे । 

वहींपर आसाढ़ शुक्ला पूर्णिमा, जिसे गुरुपूरणिमा भी कहते 
हैं, के दिन" इन्द्रभूति नामका गौतमगोत्रीय वेद-वेदांगमें पारं- 
गत एक शीलवान ब्राह्मण विद्वान जीव अजीब विपयक सन्दे- 
हको दूर करने के लिये महावीर के पास आया। और सन्देह 
दूर होते ही उसने महावीर के पादमूलमें जिनदीक्षा ले ली और 
उनका प्रधान गणधर बन गया। उसके बाद ही प्रातःकालमें 
“भगवान महावीरकी प्रथम देशना हुई। जेसा कि प्राचीन 
गाथाओंमें लिखा हँ-- 

3पंचशलूपुरमें ( पाँच पवतोंसे शोभायमान होनेके कारण 





१ गोत्तेण गोदमो विप्पों चाउव्वेय-संडगवि । 
णामेण इंदभूदिति सीलवं॑ बहामणुत्तमों ॥। 
“घवला १ खं०, पृ० ६५ । 
२ 'पंचसेलपुरे रम्मे विउले पब्वदुत्तमे । 
णाणादुमसमाइण्णे देवदाणववंदिदे ॥ 
महावीरेणत्थोी कहिओ भवियलोयस्स ।' 
“>धव० १ खं०, पृु० ६१ । 
३ 'इवेताम्बर साहित्यमें लिखा है कि महावीरके प्रथम सम- 
वसरणमें केवल देवता ही उपस्थित थे, कोई मनुष्य नहीं था इससे 
घरंतीर्थका प्रवर्तन-महावीरका प्रथमोपदेश वहाँ नहीं हो सका। 


२२ जैनधर्म 


राजग्रहीको पंचशलपुर या पंचपहाड़ी भी कहते हैं) रमणीक, 
नाना श्रकारके वृक्षोंसे व्याप्त और देव-दानवसे वन्दित विपुल- 
नासक पव तपर महावीरने भव्यजीवोंको उपदेश दिया । 

“बरषके" प्रथम मास अर्थात्‌ श्रावणमासमें, प्रथम पक्ष 
अथात्‌ ऋृष्णपक्ष में, प्रतिपदाके दिन, प्रातःकालके समय, 
अभिजित नक्षत्रके उदय रहते हुए घमतीथकी उत्पत्ति हुई |! 

“इस प्रकार जिनश्रेष्ठ महावीरने रगभग ४२ वर्षकी 
महावीरको केवलज्ञानकी प्राप्ति दिनके चौथे पहरमें हुई थी। उन्होंने 
जब यह देखा कि उस समय मध्यमा नगरी (वर्तमान पावापुरी) में 
सोमिलाय ब्राह्मणके यहाँ यज्ञविषयक एक वड़ा भारी धाभिक प्रकरण 
चल रहा हैं, जिसमें देश देशान्तरोंके बड़ेनबड़े विद्वान आमंत्रित 
होकर आये हुए हैं तो उन्हें यह प्रसंग अपूर्व लाभका जान पड़ा। 
और उन्होंने यह सोचकर कि यज्ञमें आये हुए ब्राह्मण प्रतिबोधको 
प्राप्त होंगे और मेरे धर्मतीर्थके आधार स्तम्भ बनेंगे, सन्ध्या समय ही 
विहार कर दिया और वे रातोंरात १२९ योजन चलकर मध्यमाके महा- 
सेननामक उद्यानमें पहुँचे, जहाँ प्रात: कालसे ही समवसरणकी रचना 
हो गई। इस तरह वेसाख सुदी ११ को दूसरा समवसरण रचा गया 
उसमें महावीर भगवानने एक पहर तक बिना किसी गणधरकी उपस्थिति 
के ही धर्मोपदेश दिया। इसको खबर पाकर इन्द्रभूति आदि अपने शिष्योंके 
साथ समवसरणमें पहुँचे और शंका समाधान करके दिप्य बन गये । बाद- 
को वीरप्रभुने उन्हें गणघर पदपर नियुक्त कर दिया। इस हितीय सम- 
वसरणके बाद महावीरने राजगृहकी ओर प्रस्थान किया, जहाँ पहुँचते ही 
उनका तृतीय समवसरण रचा गया और उन्होंने वर्षाकाल वहीं बिताया | 

“-श्रमण भगवान महावीर, पु० ४८-७३ । - 
१ वासस्स पढममासे पढमे पक्‍्खम्हि सावणो बहुले । 
पाडिवदपुव्वदिवस तित्थुप्पत्ती दु अभिजिम्हि ॥ 
“भेव० १ ख०, पुृ० ६३ । 
२ 'णिस्संसयकरो वीरो महावीरों जिणुत्तमो। 


रागदोसभयादीदो धम्मतित्यस्स कारओ ॥ 
“ज० घव० ९ खं०, पु० ७३। 
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अवस्थामें राग, हष ओर भयसे रहित होकर अपने धमका 
उपदेश दिया ।' 

भगवान महावीरने तीस वषंतक अनेक देश्-देशान्तरोंमें 
विहार करके धर्मोपदेश दिया। जहाँ वह पहुँचते थे वहीं उनकी 
उपदेश-सभा छग जाती थी, और उसमें हिंस्न पशु तक पहुँचते 
थे ओर जातिगतक्ररताकों छोड़कर शान्तिसे भगवानका उपदे 
सुनते थ | इस तरह भगवान काशी, कोशलछ, पंचाल, कलिंग 
कुरुजांगल, कम्वोज, वाल्हीक, सिन्धु, गांधार आदि देशोंमें 
विहार करते हुए अन्तमें पावा'नगरी ( बिहार ) में पधारे। 
ओर वहाँसे कार्तिक कृष्णा चतुटशीकी रात्रिमें अर्थात्‌ अमा- 
वस्याके प्रातःकालमें सू्योदयसे पहले मुक्तिछाभ किया। जंसा 
कि लिखा हे-- 

*“उनतीस वर्ष, पाँच मास ओर बीस दिनतक ऋषि, मुनि, 
यति ओर अनगार इन चार प्रकारके मुनियों और वारह गणों 
अर्थात्‌ सभाओं के साथ घिहार करनेके पश्चात्‌ भगवान 
महावीर ने पावानगर में कार्तिक कृष्णा चतुदंशीके दिन स्वाति 
नक्षत्रके रहते हुए, रात्रिके समय शोष अघाति कमरूपी रजको 
छेदकर निवाणको प्राप्त किया ।? 


१ पुज्यपाद रचित संस्कृत निर्वाणभक्तिमें लिखा है--- 
'पावापुरस्य बहिरुन्नतभूमिदेशे पद्मोत्पलाकुलवतां सरसां हि मध्ये । 
श्रीवर्धभानजिनदेव इति प्रतीतो निर्वाणमाप भगवान प्रविधृतपाप्मा ॥२४॥ 
अर्थ-- पावापुरके बाहर स्थित, और कमलोंसे व्याप्त सरोवरके 


बीचमें, उन्नत भूमिदेशपर कर्मोका नाश करके भगवान महावीरने निर्वाण 
लाभ किया । 


२ “वासाणूणत्तीसं पंच य मासे य बीस दिवसे य । 
चउविह अणगारेहि य वारहदिणेहि ( गणेहि ) विहरित्ता ॥ 
पच्छा पावाणयरे कत्तियमासस्स किण्हचोहसिए । 


सादीए रत्तोपए सेसरयं छेत्तु  णिव्वाओ ॥३॥/* 
--ज० धघव० खं०, १, पु० ८५१ । 
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वतंमानमें जो वीर निवाण सम्वत्‌ जेनोंमें प्रचलित हे, 
उसके अनुसार ५२७ ई० पू० में बीरका निवाण हुआ माना 
जाता है। कुछ प्राचीन" जेन-अ्न्धोंमें शकराजासे ६०५ वष ५ 
मास पहले बीरके निर्वाण होनेका उल्लेख मिलता हैं। उससे 
भी इसी कालकी पुष्टि होती हे । 
४. भगवान महावीर के पश्चात 


जैनधमकी स्थिति 

भगवान महावीरके सम्बन्धमें जन और बवोडद्धसाहित्यसे 
जो कुछ जानकारी प्राप्त होती हें, उसपरसे यह स्पष्ट पता चलता 
हैँ कि महावीर एक महापुरुष थे, ओर उस समयके पुरुषोंपर 
उनका मानसिक ओर आध्यात्मिक प्रभाव बड़ा गहरा था। 
उनके प्रभाव, दीघदृष्टि और निस्प्रहताका ही यह परिणाम है 
जो आज भी जेनधम अपने जन्मस्थान भारतदेशमें बना हुआ 
हे जब कि बोद्धधर्म झताब्दियों पूर्व यहाँसे लुप्-सा हो गया था । 

भगवान महावीरका अनेक राजघरानोंपर भी गहरा प्रभाव 
था। भगवान महावीर ज्ञातृबंशी थे और उनकी माता लिच्छवि 
गणतंत्रके प्रधान चेटककी पुत्री थी । ईसासे पूब छठी शताब्दीमें 
पूर्वीय भारतमें लिच्छवि राजवंश महान ओर शाक्तिशाली 
था। डा० याकोबीने लिखा है कि जब चम्पाके राजा कुणिकने 
एक बड़ी सेनाके साथ राजा चेटकपर आक्रमण करनेको तेयारी 
की तो चेटकने काशी और कोशलके अटठारह राजाओंको तथा 
लिच्छवि और मल्लोंको बुलाया और उनसे पूछा कि आप छोग 
कुणिककोी माँग पूरा करना चाहते हैं अथवा उससे लड़ना 
चाहते हैं ? महावीरका निर्वाण होनेपर इस घटनाकी स्मृतिमें 
उक्त अट्टारह राजाओंने मिलकर एक महोत्सव भी मनाया था।” 


१ णिव्वारों) वोरजिरें छत्वाससदेसु पंचवरिसेसु । 
पणमासेसु गदेसु संजादों सगणिओ अहवा ॥१४६६॥ 
“+त्रि० प्र०। 
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इससे स्पष्ट हे कि उस समयके प्रमुख राजवंश प्रत्यक्ष या 
परोक्ष रूपसे महावीरसे प्रभावित थे । 

इसके सिवाय भगवान महावीरके ग्यारह प्रधान शिष्य थे, 
जिनमें मुख्य गोतम गणधर थे। भगवान महावीरके पदचातव 
उनके शिष्योंमेंसे तीन केबलज्ञानी हुए--गोतम गणधर, स॒ध- 
मोस्वामी ओर जम्बू स्वामी । तथा इनके पश्चान पाँच श्रुतके 
बली हए--विष्ण, नन्दिमित्र, अपराजित, गोव्धन ओर 
भद्रबाह । अन्तिम श्रतकेवली भद्रबाह मगधमें द्मिक्ष पड़नेपर 
एक बड़े जेन संघके साथ दक्षिण देशकों चले गये, जिसके 
कारण तमिल और कनांटक प्रदेशमें जनधमका खूब प्रसार हुआ । 

अतः भगवान महावीरके पश्चान जेनधर्मकी स्थितिका 
परिचय करानेके लिये उसे दो भागोंमें बाँट देना अनुचित न 
होगा--एक उत्तर भारतमें जनधमकी स्थिति ओर दसरा दक्षिण 
भारतमें जनधमकी स्थिति । 

उत्तर भारतमें जेनधर्म 

उत्तर भारतके विभिन्न प्रान्तोंमें जनधर्मकी स्थिति तथा 
राजघरानोंपर उनके प्रभावका परिचय करानेसे पृत्र पूरी 
स्थितिका विहंगावलॉकन करना अनुचित न होगा । 

विभिन्न बोद्ध इतिहासजन्नोंके कथनसे पता चलता हे कि 
बुद्ध निवाणके पश्चात्‌ प्रथम दझतीमें उत्तर भारतके विभिन्न 
स्थानोंमें जेन लोग प्रमुख थे । चीनी यात्री हुएनत्सांग ईस्वी सन्‌ 
की सातवों दतीमें भारत आया था | वह अपने यात्रा विवरण- 
में नालन्द्राक विहारका वणन करते हए लिखता हे कि निग्नन्थ 
( जन ) साधुने जो ज्योतिप विद्याका जानकार था, नये भवन- 
को सफलताकी भविष्यवाणी की थी। इसस प्रकट है कि 
उस समय मगध राज्यमें जेनधम फेला हुआ था। जनधम- 
की उन्नतिका सूचक दूसरा मुख्य प्रमाण अश्ञोककी प्रसिद्ध 
घोषणा है, जिसमें निम्नन्थोंकों दान देनेकी आज्ञा हँ। जो 
बतलाती है कि अशज्ञोकके समयमें जेन-जो पहले निम्न॑न्थके 
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नामसे ख्यात थे योग्य माने जाते थे तथा इतने प्रभावशाली 
थे कि अशोक को राज्यघोषणामें उनका मुख्य रूपसे निर्देश 
करना आवश्यक समझा गया। 

उत्तर भारतमें जेनधमंकी उन्नतिकी दृष्टिसे कलिगका नाम 
उल्लेखनीय हं । इंस्वी पूतव दूसरी शताव्दीका प्रसिद्ध खारवेल 
शिलालेख कलिंगमें जंनधमंकी प्रगतिको प्रमाणित करता है। 
श्री रंगा स्वामी आयंगरके मतानुसार बौद्धधमके प्रचारके 
प्रति अशोकने जो उत्साह दिखछाया उसके फलस्वरूप जनधमे- 
का केन्द्र मगधसे उठकर कलिंग चछा गया जहाँ हुणनत्सांगके 
समयतक जेनधरम फेला हुआ था । 

खारवेल शिलालेखकी तरह ही ग्रसिद्ध मथुराके शिलालेख 
प्रकट करते हैं कि ईसाकी प्रथम झताव्दीसे चहत पहलेसे मथुरा 
जैनधमका एक मुख्य केन्द्र था । 

इस प्रकार भगवान महावीरके निवाणके पहचात्‌ लगभग 
पाँच झताव्दियों तक जंनधम उत्तर भारतके विभिन्न प्रदेशोंमें 
बड़ी तेजीके साथ उन्नति करता रहा। किन्तु सातवीं शताब्दीके 
पहचान उसका पतन प्रारम्भ हो गया । 

आगे उत्तर भारतके प्रत्येक प्रान्तमें भगवान महावीरके 
बादकी जेनथमको स्थितिका परिचय कराते हुए ऐसे राजवंशों 
ओर प्रमुख राजाओंका परिचय कराया जाता हे, जिन्होंने जेन- 
धमंको अपनाया या जिनके साहाय्यसे जेनधर्म फूछा ओर 
फला । उससे पहले उत्तर भारतके प्रारंभिक इतिहासका विहंगा- 
बलोकन कराना अनुचित न होगा । 

भगवान महावीरके समयमें मगधके सिंहासनपर शिशुनाग 
वंशी राजा बिम्बसार उपनाम श्रेणिक विराजमान थे। उनका 
उत्तराधिकारी उनका पुत्र अजात शत्रु ( कुणिक ) हुआ। अजात- 
शत्रुने अपने नाना चेटकके राज्यपर आक्रमण करके वेशाली तथा 
लिच्छवि देशोंको मगधके साम्राज्यमें मिला लिया ओर राज- 
गृहीके स्थानपर बेशालीको राजधानी बनाया। अजात दत्रुके 
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पुत्र उदयनने पाटलीपुत्रको मगधकी राजधानी बनाया। इस 
बंदके राज्यच्यत होनेपर नन्दवंशाका राज्य हुआ ओर चन्द्रगुप्त 
मोयने नन्‍्दोंका सिंहासन छीन लिया । 

चन्द्रगुप्तके बाद उसका पुत्र विन्दुसार गद्दीपर वैठा। ओर 
विन्दुसारके बाद उसका पुत्र अज्ञोक पदासीन हुआ । अश्ञोकके 
बाद उसके चार उत्तराधिकारी और हुए | अन्तिम मोय सम्राट 
वृहद्रथको उसके सेनापति पुष्पमित्रने मारकर सिंहासनपर कब्जा 
कर लिया और इस तरह शुंगबंशका राज्य हुआ | 

अभी पुष्यमित्र मगधके सिंहासनपर जम भी न पायाथा 
कि उसे दो अबल श॒त्रुओंका सामना करना पड़ा--उत्तर पड़िच- 
मीय सीमा प्रान्तसे मनीन्द्रने उसके राज्यपर आक्रमण कर 
दिया ओर दक्षिणसे कलिंगराज खारबेलने । तीसरी पीढ़ीके वाद 
शंगवंश भी समाप्त हो गया । उसके बाद आन्धोंका राज्य हुआ 
जो दक्षिणी थे। ईसाकी चोथी झताब्दीके प्रारम्भमें आन्धोंके 
एक अधिकारीने ही जिसका नाम या उपाधि गुप्त थी, गुप्तवं 
की नोंव डाली । अस्त, अब प्रकृत विषय पर आइय । 


« पिहारस जनधम 


विहार तो भगवान महावीरकी जन्मभूमि, तपोभूमि ओर 
निवाण भूमि होनेके साथ-साथ कायभूमि भी रहा है । वहके 
राजघरानोंसे महावीर भगवानका कोटुम्बिक सम्बन्ध भी था । 
फलतः उनके समयमें ओर उनके वाद भी वहाँ जनधमका 
अच्छा प्रसार हआ और कई राजाओं आर राजघरानोंने उसे 
अपनाया, जिनमेंसे कुछका परिचय इस प्रकार ह 


राजा चेटक 
जेनसाहित्यमें वेशालीके राजा चेटककी बड़ी ख्याति पाई 
जाती हैं । इसके कई कारण हैं। प्रथम तो यह राजा भगवान 
महावोरका महान उपासक था, दूसरे भ्रगवान महावीरकी 
माता देवी त्रिशछा राजा चेटककी पुत्री थी। राजा चेटकके आठ 
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कन्याएँ थीं ओर उस समयके प्रमुख राजघरानोंमें उनका 
विवाह हुआ था। सिन्धुसोवीर देशका राजा उदयन, अवन्‍न्ती- 
नरेश प्रद्योत, कोशाम्वोका राजा शतानीक, चम्पाका राजा 
श्रेणिक ( बिंबसार ) ये सब राजा चेटकके जामाता थे। जेन- 
साहित्यमें कुणिक ओर वौड्धसाहित्यमें अजातशन्रके नामसे 
प्रसिद्ध मगधसम्राट तथा जन, बोद्ध ओर ब्राह्मण सम्प्रदायके 
कथासाहित्यमें प्रसिद्ध वत्सराज उदयन, ये दोनो चेटक राजाके 
सगे दोहित्र थे। राजा चेंटक भारतके तत्कालीन गणसत्ताक 
राज्योंमें से एक प्रधान राज्यके नायक थे। वे जेन श्रावक थे, 
उन्होंने प्रतिज्ञा ले रखी थी कि वे जेनके सिवा किसी दूसरेसे अपनी 
कनन्‍्याओंका विवाह न करंगे। इससे प्रतीत होता है. कि उक्त 
सब राजघराने जेनधमंकों पालते थे। राजा उदयनको तो 
जनसाहित्यमें स्पष्ट रूपसे जेनश्रावक बतढलाया हैँ । उदयनकी 
रानीने अपने महलूमें एक चेत्याठय बनवाया था ओर उसमें 
प्रतिदिन जिन भगवानकी पूजा किया करती थी। पहले राजा 
उदयन तापसधर्मियोंका भक्त था पीछे धीरे-धीरे जिन भगवानके 
ऊपर श्रद्धा करने छगा था । 

स्व० डा० थाकोबी लिखते हैं कि चेटक जेनधमंका महान 
आश्रयदाता थ। | उसके कारण बेशाली जेनधमका एक संरक्षण- 
रथान बना हुआ था। इसीसे बोद्धोंने उसे पाखण्डियोंका मठ 
बतलाया है । 

राजा श्रेणिक 
( ई० पृ० ६०१--५५२ ) 

भारतके इतिहासमें बहुत प्रसिद्ध मगधघाधिपति राजा बिम्ब- 
सार जेनसाहित्यमें श्रणिकके नामसे ०: .ति प्रसिद्ध हे। यह राजा 
पहले बोद्ध भगवानका अनुयायी था। एक बार किसी चित्र- 
कारने उसे एक राजकन्याका चित्र सेंट किया। राजा चित्र 
देखकर मोहित हो गया। चित्रकारसे उसने कन्याके पिताका 
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नाम पूछा तो उसे ज्ञात हुआ कि वह वेशालीके राजा चेटककी 
सबसे छोटी पुत्री चेलना है । श्रेणिकने राजा चेटकसे उसे माँगा 
किन्तु चेटकने यह कहकर अपनी कन्या देनेसे इन्कार कर दिया 
कि राजा श्रेणिक विधर्मी हे ओर एक विधर्मीको वह अपनी 
कन्या नहीं दे सकता। तब श्रणिकके बड़े पुत्र अभयकुमारने 
कोशलपूवंक चेलनाका हरण करके उसे अपने पिताको सोंप 
दिया। दोनों प्रेमपूबक रहने लगे । धीरे-धीरे चेलनाके प्रयत्नसे 
राजा श्रेणिक जेनधर्मकी ओर आक्ृष्ट हुआ ओर भगवान महा- 
वीरका अनुयायी हो गया। वह महावीरकी उपदेश-सभाका 
मुख्य श्रोता था। जन शाम्रोंके प्रारम्भमें इस बातका उल्लेख 
रहता हे कि राजा श्रेणिकके पूछनेपर भगवानने ऐसा कहा। 
श्रेणिकके चेलनासे कुणिक ( अजातशज्रु ) नामका पुत्र हुआ। 
जब कुणिक मगधके सिंहासन पर बैठा तों उसने अपने पिता 
श्रेणिकको केद करके एक पिंजरेमें बन्द्र कर दिया। एक दिन 
कुणिक अपने पुत्रको प्यार कर रहा था। उसकी माता चेलना 
उसके पास बैठी हुई थी । उसने अपनी मातासे कहा--“माँ ! 
जसा में अपने पुत्रको प्यार करता हूँ, क्या कोई अन्य भी अपने 
पुत्रको वेसा प्यार कर सकता हं'। यह सुनकर चेलनाकी 
आँखोंमें आँसू आ गये । कुणिकने इसका कारण पूछा तो चेलना 
बोली--पुत्र ! तुम्हारे पिता तुम्हें बहुत प्यार करते थ। एक 
बार जब तुम छोटे थे तो तुम्हारे हाथकी अँगुलीमें बहुत पीड़ा 
थी। तुम्हें राज्िको नोंद नहीं आती थी। तब तुम्हारे पिता 
तुम्हारी रक्त ओर पीवसे भरी हुई अँगुलीको अपने मुँहमें रख- 
कर सोते थे क्योंकि इससे तुम्हें शान्ति मिलती थी ।” यह सुनते 
ही कुणिककों अपने कायपर खेद हुआ ओर वह पिंजरा तोड़कर 
पिताकों बाहर निकालनेके लिय कुल्हाड़ा लेकर दोड़ा। राजा 
श्रेणिकने जो इस तरह आते हुए कुणिकको देखा तो समझा कि 
यह मुझे मारने आ रहा हे । अतः कुणिकके पहुँचनेके पहले ही 
पिंजरेमें सिर मारकर मर गया। आजसे ८२ हजार वषे बाद 
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० बिक 


जब पुनः तीथद्ूूर होने प्रारम्भ होंगे तो राजा श्रेणिक जेनधम का 
प्रथम तीथड्भर होगा।” 
अजातशात्र 
( श४२-५१८ ई ० पू० ) 

यद्यपि बोद्धसाहित्यमें अजातझन्रुके बौद्धघधर्म अंगीकार कर- 
नेका उल्लेख मिलता है, तथापि खोज करनेसे ग्रतीत होता हे 
कि अज्ञातशनत्रु जनधमकी तरफ अधिक आकर्षित था। 

स्व० डा० याकोवी जनसूत्रोंकी प्रस्तावनामें लिखते हैं-- 

'अजातशचतुने अपने राज्यके प्रारम्भकालमें बोद्धोंकी तरफ 
कोई सहानुभूति नहीं दिखछाई थी। किन्तु बुद्धके निर्वाणसे 
८ वर्ष पहले वह बुद्धका आश्रयदाता बना था। किन्तु उस 
समय वह सदूभावनापूवक बोद्धधर्मानुयायी बना था, यह तो 
हम नहीं मान सकते। कारण यह है कि जो मनुष्य खुली 
रीतिस अपने पिताका खूनी था तथा अपने नानाके साथ जिसने 
लड़ाई छड़ी थी वह मनुष्य अध्यात्मज्ञानके लिये बहुत उत्सुक 
हो यह असंभव है। उसके धमंपरिवतंन करनेका क्या उद्देइय 
था इसका हम सरलतासे अनुमान कर सकते हैं। बात यह है 
कि उसने अपने नाना वेशालीके राजाके साथ युद्ध किया था। 
यह राजा महावीरका मामा (नाना ) था और जेनोंका संरक्षक 
था। इसलिये इसके ऊपर चढ़ाई करनेके कारण अजातश्त्रु 
जेनोंकी सहानुभूति खो बेठा। इससे उसने जेनोंके प्रतिस्पर्धी 
बोद्धोंके साथ मिलनेका निश्चय किया था ।! 

आगे डा० याकोबी लिखते हैं-- 

अजातशझन्रु एक तो वेशालीको जीतनेमें सफल हुआ था, 
दूसरे उसने नन्‍्दों ओर मोयोंके साम्राज्यका पाया खड़ा किया 
था। इस प्रकार मगध साम्राज्यकी सीमा बढ़नेसे जेन और 
बोद्ध दोनों धर्मोके लिये नया क्षेत्र खुल गया था । इससे वें दोनों 
तुरन्त उस क्षेत्रमें फेल गये। जब दूसरे सम्प्रदाय स्थानीय 
और अस्थायी महत्त्व भ्राप्त करके ही रह गये तब ये दोनों धर्म 
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इतनी बड़ी सफलता प्राप्त करने में समर्थ हुए थे। इसका 
मुख्य कारण अन्य कुछ भी नहीं, केवछ यह मंगलकारी राज- 
नेतिक संयोग था !? 

हमारे मतसे जेनों ओर बोद्धोंकी सफलताका कारण केवल 
राजनेतिक संयोग नहीं था, किन्तु फिर भी वह एक प्रबल 
कारण अवशइय था । अस्तु । 

नन्दवंश 
( ई० पू० ३०४५ ) 

उदायीके बाद मगधके सिंहासनपर नन्दवंशका अधिकार 
हुआ। महाराजा खारबेलके शिलालेखसे षता चलता हे कि 
महाराज नन्‍्दने अपने राज्यकालमें किंग देशपर चढ़ाई को 
थी। ओर वह कलिंगके राजघरानेसे श्रीऋषभदेवकी प्रतिमा 
उठाकर ले गये थे । इस घटनाके ३०० वर्ष बाद कलिंगाधिपति 
खारवेलने जब मगधपर चढ़ाई करके उसे जीत लिया तो मग- 
धाधिपति पुष्यमित्रने वह प्रतिमा खारवेलको छोटाकर उसे प्रसन्न 
कर लिया। एक पूज्य वस्तुका इस प्रकार ३०० वष तक एक राज- 
घरानमें सुरक्षित रहना इस बातका साक्षी हें कि नन्दवंगमें 
उसको पूजा होती थी | यदि ऐसा न होता और नन्दवंश जेन- 
धमका विरोधों होता तो उक्त मूर्ति इस प्रकार सुरक्षित नहीं 
रहती। मुद्राराक्षस नाटकमें भी यह उल्लेख हे कि चाणक्यने नन्‍्द 
राजाके मंत्री राक्षसको विश्वास देकर फाँसनेके लिये अपने एक 
चर्‌ जीवसिद्धिको क्षपणक बनाकर भेजा था। ओर क्षपणकका 
अथ कोषग्रन्थोंमें नग्न जन साधु पाया जाता हे । अतः नन्दका 
मंत्री राक्षस जन था ओर राजा ननन्‍्द भी सम्भवतः जेन था। 

मोयसम्राट चन्द्रगुप्त 
पौ् (ई० पू० ३२०) 
«५ भोय सम्राद चन्द्रगुप्त जेन थे। इनके समयमें मगधमें १२ 

वर्षका भयंकर दुर्भिक्ष पड़ा था। उस समय ये अपन पुत्रकों 
राज्य सोंपकर अपने धरमंगुरु जैनाचाय भद्वबाहुके साथ दक्षि- 


३२ जनधमं 


णकी ओर चले गये थे। और तपस्या करते हुए बारहवष 
पडचान चन्द्रगिरि पबरतपर मृत्यको प्राप्त हुए थे। इस घटनाके 
पक्षमं अनक प्रमाण पाय जाते हैें। अति प्राचीन जनग्रन्थ 
तिलायपणणत्ति म॑ लिखा ह-- 

*मुकुटधारी गाजाओंमें अन्तिम चन्द्रगुप्नं जिनदीक्षा 
धारण की | इसके पटचात किसी मुकुटधारी राजान जिनदीक्षा 
नहीं ली ।' 

पहले इतिहासज्ञ इस कथनको सत्यतामें विश्वास करनंको 
तैयार नहीं थ। किन्तु जब मंसूर राज्यमें श्रवणवेलगुल नामक 
स्थानके चन्द्रगिरि प्व॑तपरके लेख प्रकाशझमें आये तो इतिहास- 
ज्ञोंकी उसे स्वीकार करना पड़ा। लेविस राइसने सर्व प्रथम 
इन दिल्णलेगखोंकी खाज की ओर उनका अनुवाद करके विद्वानों- 
के लिय उन्हें सुहढभ बना दिया। उनके इस मतका कि चन्द्रगुप्र 
जेन था ओर वह दक्षिण आया था. मि० थॉमस जेसे प्रमुख 
विद्वानोंन जोरसं समथन किया। 'जनधम अथवा अग्ोकका 
पूष धम” शीपक अपन ल्खमें वह कहते हैं*--चन्द्रगुप्त जेन 
था' इस वातकों लेखकोंन स्वाभाविक घटनाके रूपमें लिया हे 
और उस इस रूपमें माना है जसे बह एक ऐसी सत्य घटना 
है, जिसके लिय न तो किसी प्रमाण की आवश्यकता हैं और 
न प्रदश्नन की । इस घटनाके लेख्य प्रमाण अपेक्षाक्नत प्राचीन 
हैं ओर स्पष्ट रूपसे सन्देह रहित हैं। क्योंकि उनकी सूचीमें 
अशज्ञोकका नाम नहीं हूं। अशोक अपन दादा चन्द्रगुप्तसे बहुत 
अधिक शक्तिशाली था आर जन लोग उसके सम्बन्धमें सय- 
क्तिक ढंगसे यह दावा कर सकते थे कि वह जनधमंका 
प्रबल समथंक था। कहीं अज्ञोकन अपना धरम परिवतन तो 
नहों कर लिया था। मेगास्थिनोजकी साक्षी भी यह सूचित 


जसन न 





१ पृ० १४६५ । 
१ जर्नल आफ़ दी रायल सिरीज्ञ, लेख ८ । 
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करती है कि चंद्रगुपने श्रमणोंकी धार्मिक शिक्षाओंको स्वीकार 
किया था और ब्राह्मणोंके सिद्धान्तोंको वह नहीं मानता था।” 
इस प्रकार! साधारणतया विद्वान इस विपयमें एकमत हें कि 
चन्द्रगुप जन था । 

चन्द्रगुप्तने राज्य त्याग दिया था ओर वह श्रवणवेल- 
गोछामें जन साधु होकर मरा, इस बातका समथन स्व० डा० 
बी० ए० स्मिथने अपने “'भारतका प्राचीन इतिहास” नामक 
ग्रन्थके प्रथम संस्करणमें किया था। चन्द्रगुप्रकी झत्युका 
उल्लेख करते हुए मि० स्मिथ कहते हैं. कि--चन्द्रगुप्त छोटी 
अवस्थामें ही राजसिंहासनपर बैठ गया था ओर चूँकि उसने 
केवल चौबीस वर्ष राज्य किया। अतः ५० वपकी अवा- 
स्थासे पृत्त अवइ्य ही उसका मरण हो जाना चाहिये। इस 
प्रकार उसकी म्त्यके समयके विपयमें अनिश्चिचतताका वाता- 
बरण है । इतिहासन्न हमें यह नहीं बतलाते कि वह केसे मरा। 
यदि वह युद्ध-स्थलमें मरा होता या अपने जीवनके सुदिनोंमें 
मरा होता तो इस घटनाका उल्लेख होता। लेबिस राईसके 
द्वारा खोज निकाले गये श्रवणवेलगोलाके शिलालेखोंको अबि- 
इवसनीय मानना जेनोंको समस्त परम्परा और उल्लेखोंको 
अविश्वसनीय मानना है। एक इतिहासक्षके लिये इतनी दूर 
जाना बहुत अधिक आपत्तिजनक हे। ऐसी स्थितिमें लविस 
राईसके साथ यदि हम यह विश्वास करे कि चन्द्रगुप्त जेन 
त्रतोंकी धारण करके महान भद्रबाहुके साथ चन्द्रगिरि पवत 
पर चला गया था--तो क्या हम गलती पर हैं ?” 

अपनी पुस्तकके दूसरे 'संस्करणमें स्मिथने अपने उक्त 
मतमें परिवतन कर दिया था किन्तु तीसरे संस्करणमें उन्होंने 
अपनी भूल स्वीकार करते हुए लिखा-- 

मुझे अब विश्वास हो चछा हैँ कि जेनोंका यह कथन 


१. स्टडीज़ इन साउथ इन्डियन जनिज्ष्म, पृ० २२। 
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प्रायः मुख्य-मुख्य बातोंमें यथाथ है और चन्द्रगुप्त सचमुच 
राज्य त्यागकर जेन मुनि हुए थे । 

स्व० के० पी० जायसवालने लिखा है -- 

“कोई कारण नहीं हैं कि हम जेनियोंके इस कथनको कि 
चन्द्रगुपत अपने राज्यके अन्तिम दिनोंमें जन हो गया था और 
पीछे राज्य छोड़कर जिन दीक्षा छे मुनिवृत्तिस मरणको प्राप्त 
हुआ, न माने । में पहला ही व्यक्ति यह माननेवाला नहीं हूँ। 
मि० राईसने, जिन्होंने श्रवणवेलगोलाके शिलालेखोंका अध्ययन 
किया हैं, पृर्ण रूपसे अपनी सम्मिति इसी पक्षमें दी हैं । और 
मि० वि० स्मिथ भी अन्तमें इसी मतकी ओर झुके हैं । 

सम्राट अशोक 
( ई० पृ० २७७ ) 

सम्राट्‌ अशोक चन्द्रगुप्त मोयका पौच्र था! जन अन्थोंमें 
इसके जेन होनेके प्रमाण मिलते हैं । कुछ विद्वानोंका मत है 
कि अश्ोक पहले जेनधमका डपासक था. पीछे बोद्ध हो गया । 
इसमें एक प्रमाण यह दिया जाता है कि अश्ोकके उन लेखों में 
जिनमें उसके स्पष्टतः बोद्ध होनेके कोई संकेत नहीं पाये जाते, 
बल्कि जन सिद्धान्तोंक ही भावंका आधिक्य हे, राजाका 
उपनाम 'देवानांपिय पियदर्सा! पाया जाता हैं। दिवनांपिय! 

शेपतः जेनग्रन्थोंमें ही राजाकी उपाधि पाई जाती है । पर 

अद्योकके रश्वं वषकी भावराकी प्रशस्तिमें, जिसमें उसके 

बोद्ध होनेके स्पष्ट प्रमाण हैं ; उसकी पदर्वी केवछ “पियदसि”? 
/ 3 हि थे 2८3 8 ७४ जैनसे 

पाई जाती हे, देवानां पिय” नहीं। इसी बीचमें वह जेंनसे 

बोद्ध हुआ होगा। विद्वानोंका यह भी मत हैँ कि अशोकने 

अहिसाके विषयमें जो नियम प्रचारित किये थे वे बोढ़ोंकी 

१. जर्नल आफ्र दी विहार उड़ीसा रिसर्च सोसायटी, जिल्द रे । 

२. इण्डियन एण्टीक्वेरी, जिल्द ५ में । 

३. 'अरली फेथ आँफ़ अशोक । 
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अपेक्षा जैनोंसे अधिक मिलते हैं.। जैसे, बहुतसे पक्षियों और 
चौपायोंका, जो कि न भोगमें आते हैं न खाये जाते हैं, मारना 
वर्जित करना, केवल अनथ ओर बविहिंसाके लिये जंगलोंको 
जलानेका निषेध करना ओर कुछ खास -तिथियों और पर्बॉपर 
जीवहिंसाको बन्द कर देना आदि। प्रो० कनेलने, जो बौद्ध- 
शास्तरोंके बहुत बड़े अधिकारी विद्वान माने जाते रहे हैं यह 
स्वीकार किया हं कि अशोकको राज्यनीतिमें बोद्धप्रभाव खोजने 
पर भी नहों मिलता । उसकी घोषणाएँ, जो मितव्ययी जीवनसे 
सम्बद्ध हें“-बोद्धोंकी अपेक्षा जेन विचारोंसे अत्यधिक मेल 
खाती हैं । 
सप्चाट सम्प्रति 
रद ०6 प्‌० २२० ) 
'"सम्प्रति अजश्ञोकका पोौन्र था। इसे जेनाचाय सुहस्तीने 
उज्जेनमें जेनधमकी दीक्षा दी थी । उसके बाद सम्प्रतिने 'जेन- 
धमंके लिए वही काम किया जो अश्ोकने बोद्धधमके लिए 
किया । उत्तर पडिचिमके अनायदेशोंमें भी सम्प्रतिने जेनधमके 
प्रचारक भेज ओर वहाँ जन साधुओंके लिए अनेक विहार 
स्थापित कियें। अश्ोककी तरह उसने भी अनेक इमारत 
बनवाई । राजपूतानाकी कई जन रचनाएँ उसीके समयकी 
कही जाती हैं। कुछ विद्वानोंका मत हैँ कि जो शिलालेख अब 
अश्योकके नामसे प्रसिद्ध हैं, सम्भव तः वे सम्प्रतिने लिखवाये थे । 


१. देखो--भारतीय इतिहासकी रूपरेखा, पृु० ६१६ । 

जिनप्रभ सूरिने पाटलिपुत्र कल्पग्रन्थमें एक स्थानपर लिखा है-- 
“कुणालयूनुस्त्रिखण्डभरताधिप: परमाहतो अनाय॑देशेष्वषि प्रवरतितश्रमण- 
विहार: सम्प्रति महाराजाइ$सौ अभवत्‌ ।” इनका भाव यह है कि कुणाल- 
का पुत्र महाराज सम्प्रति हुआ, जो भारतके तोन खण्डोंका स्वामी था, 
अहंन्त भगवानका भकत-जैन था और जिसने अनार देशोंमें भी श्रमणों-जैन 


मुनियोंका विहार कराया था । 
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इस भ्रकार महावीर स्वामीसे लेकर चार सो वर्ष तक 
जैनधर्मी राजा श्रेणिक ओर महाराज चन्द्रगुप मोय तथा उनकी 
सन्‍्तानोंके समयमें भारत और उसके बाहर भी जेनधमका 
खूब प्रचार रहा। इसके बाद मौय सम्राज्यका हास होना 
प्रारम्भ हुआ ओर उसके अन्तिम सम्राद बृहद्रथको उसके 
ब्राह्मण सेनापति पुष्यमित्रने मारकर राजदण्ड अपने हाथमें 
ले लिया | इसने श्रमणोंपर बड़ा अत्याचार किया । उनके विहार 
ओर स्तृप नष्ट कर दिये । 


२. उड़ीसा में जेनघम्म 


कलिंग चक्रवर्ती खारवेल 
( ई० पू० १७४ ) 


कलिंगमें बहुत प्राचीन कालसे जेनधमंकी प्रवृत्ति थी।ई० पू० 
४२४ के लगभग मगधसमम्राद नन्‍्द कलिंगको जीतकर वहाँसे 
प्रथम जिनकी मूर्ति मगध ले गया था। सम्राद सम्प्रति के 
समय वहाँ चेदिवंशका पुनः राज्य हुआ, इसी वंडका प्रसिद्ध 
सम्राट खारवेल था। कलिंग चक्रवर्तों महाराजा खारवेलको 
उस युगकी राजनीतिमें सबसे अधिक महत्त्वका व्यक्ति माना 
जाता है । इनके हाथीगुम्फामें पाये गये शिलाल्ेखका उल्लेख 
पहले किया गया है । उस लेखके अनुसार खारवेल जेन था। 
बल्कि उड़ीसाका सारा राष्ट्र स समय जेन ही था। स्व० के० 
पी० जायसवाल लिखते हैं -- 

जेनधमका प्रवेश उड़ीसामें शिशनागवंशो राजा नन्दवधे- 
नके समयमें हो गया था। खारवेलके समयसे पूव भी उदय- 
गिरि पवतपर अहन्तोंके मन्दिर थे, क्योंकि उनका उल्लेख 
खारवेलके लेखमें आया हे । ऐसा प्रतीत होता है कि खारवेलके 


१. देखो--भारतीय इतिहासकी रूपरेखा, पृ० ७१५ 
२. ज० वि० उ० रि० सो० जिलल्‍्द ३, पृ० ४४८ । 
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समयमें जेनधम कई झताब्दियों तक उड़ीसाका राष्टीय धम रह 
चुका था | 

महाराजा खारवेलने १५ वषकी अवस्थामें युवराज पद 
प्राप्त किया और २४ वषकी अवस्थामें इनका महाराज्या- 
भिपक हुआ। उसके वाद दूसरे ही व्ष उसने सातकर्णिकी 
परवाह न करके पश्चिचम देशको अपनी सेना भेजी ओर उस 
सेनाने मृूपिक नगरकों परास्त किया। चोथे वष खारवेलने 
फिर पडिचमपर चढ़ाई की ओर रठिकोंके भोजक अपने मुकुट 
और छत्र-शज्ञार छोड़कर उसके चरणोंपर झुकनेको बाध्य हुए। 
बाख्त्रीका यवनराजा एक भारी सेना ले मध्यदेशपर चढ़ 
आया | खारबेलने आगे बढ़कर दिमितकों निकाल भगाया। 
मध्यदेशसे यवनोंकों पूरी तरह खदेड़नेका श्रय खारवेलको 
ही ह । बारहबें वर्षमें उसने पलञ्ञावपर चढ़ाई की। सातकर्णीके 
राज्यपर दो चढ़ाइयाँ करने ओर यवनराज दमितिकों मध्य- 
देशस निकाल भगानेके बाद खारवेल अपने समयके सब भार- 
तीय राजाओं में प्रमुख माना जाने छगा। अभी तक उसने अपने 
देश कलिंगके पश्चिमी पड़ोसी राज्य मूपिक और महाराष्ट्रपर 
तथा उत्तर पड़ोसी राज्य मगधपर चढ़ाइयाँ की थों। अब 
उसने उत्तर ओर दक्खिनमें दूर दूर तक दिग्विजय करना 
शुरू किया । उसकी शक्ति भारत के अन्तिम छोरों तक पहुँच 
गई । बारह वबप उसने उत्तरापथके राजाओंको त्रस्त किया। 
सगधपर चढ़ाई करके मगधके राजा पुष्यमित्रको पेरों गिरवाया। 
राजा नन्द द्वारा ले जायी गई हुई कलिंग जिनमूतिको स्थापित 
किया | इस महाविजयके बाद, जब कि झंंग और सातवाहन 
तथा उत्तरापथके यवन सब दब गये, खारवेलने जनधमका 
महा अनुष्ठान किया। उन्‍होंने भारतवपष भरके जेन यतियों 
जन तपस्वियों, जन ऋषियों ओर पंडितों को बुलाकर एक 
धम-सम्मेलन किया। जैनसंघने खारबेलको “महाविजयों! 
की पदवीके साथ 'खेमराजा', 'भिखुराजा' और धमराजाकी 


३८ जनघर्म 


पदवी दी । इसके समयमें जेनधमका बड़ा उत्कप हुआ | 
इस शिलालेखमें सं० १६५ दिया है, जिसे म्व० जायसवा- 
लने मोय सम्वत्‌ सिद्ध किया हे, जो कि महाराज चन्द्रग॒प्त 
मोयके राज्यारोहणकाल (ई० प्ृ० ३२१) से चला होंगा। 
एक स्वतंत्र राजाने दसरे राज़ाके चछाय हए सम्बन॒का उपयोग 
क्यों किया ? इसके उत्तरमें जायसवालजीका कहना हं कि 
चन्द्रगुप्त मायका जन हाना जनग्रमन्थों व गिव्शलखोंसे सिद्ध 
ह। अनः एक जन ग़ाजाके चलाये हुए सम्वबनका दसरा जन 
राजा उपयाग करे तो इसमें आश्रय क्‍या हैं ? 
इस प्रकार बिहार व उडीसासें महावीरके पश्चात भी जन- 
धमका ख़ब उप्कप हुआ। ईसम्वी ३८८ में पाटलीपन्र नगरके 
पास एक गाँवके छोटेसे गाजा चन्द्रगप्रको लिच्छविवंशकी 
कन्या कुमारदेवी व्याही थी। यह लिच्छविवंद् वेशालीके राजा 
उसी चेटकका बंद है जिनकी कन्याओंस महावीर म्बामीके 
पिता राजा सिद्धाथ और मगधके राजा श्रणिक वगेरहका 
विवाह हुआ था। चन्द्रगुप्ते ऐसे महान वंशकी कन्यासे 
विवाह होनेको अपना बहुत भारी गौरव माना। वास्तवमें 
इस सम्बन्धके प्रतापसे ही वह महाराज हो गया। उसने 
अपने सिक्‍कोंपर लिच्छवियोंकी बटीके नामसे अपनी म्त्रीकी 
भी मूर्ति वनवाई । उसकी सन्‍्तान बड़ गवसे अपनको लिच्छ- 
वियोंका दोहित्र कहा करती थी। किन्त चन्द्रगप्नने एक बोद्ध 
साधुके उपदेशसे बौद्धधर्म ग्रहण कर लिया, ओर उसके पुत्र 
समुद्रगुप्तने त्राह्मणघम स्वीकार कर लिया। फिर भी ई० 
सं० ६२९ में आय चीनी यात्री हण्नत्सांगने वेंशाली, राजगृह, 
नालंदा ओर पुण्डवद्धंनमें अनेक निम्नन्थ साधओंकों देखा 
था। वह कलिग देशको जेनोंका मुख्य स्थान कहता हे। 
इससे स्पष्ट हे कि खारवेलके बाद भो इतने सुदीघ कालतक 
जेनधर्म कलिंगमें बना रहा। सम्राट खारवेलके बाद ऐसा 
अतापशाली जेन राजा अन्य नहीं हुआ । यद्यपि जेनधम प्रायः 


इतिहास ३९ 


सभी राजवंशोंके समयमें फलाफूला, और अनेक अन्य राजाओं- 
ने उसे साहाय्य भी दिया, किन्तु जिन्हें हम पूरी तरहसे जेन 
कह सक ऐसे राजा कम ही हुए । 


३, बद्भालमें जेनघर्म 


किन्हीं विद्वानोंकी दृष्टिसे जंनधमंका आदि ओर पवित्र 
स्थान मगध ओर परिचम त्रंगाल समझा जाता हैं। एक समय 
बंगालमें वाद्धधमकी अपेक्षा जनधमका विशप प्रचार बतलाया 
जाता हूं | वहाँके मानभून, सिंहमूम, वोरभूसम ओर बदंबान 
जिलोंका नामकरण भगवान महावीर ओर उनके वधमान 
नामक आधारपर हा हआ है । जब क्रमशः जझनथम ट्प्न हो 
गया ता वाद्धधमने उसका स्थान ग्रहण किया। वंगालके 
पश्चिमी हिस्सेमें जो सराक जाती पाई जाती हे वह जन श्राव- 
कोंकी पृवस्मति कराती है । अब भी बहतसे ज॑नमन्दिरोंके 
ध्वसावशप, जनमूतियाँ, शिलालेख वगरह जंन म्मनिनिह् 
बंगालके भिन्न-भिन्न भागोंमं पाय जाते हैं। श्रीयतत के० डी० 
मित्राकी खोजके फलस्वरूप सन्दरवनके एक भागस हा दस 
जैनमूर्तियाँ प्राप्त हुई हैं। बाकुरा और बीगभूम जिलोंमें अभी 
भी प्रायः जन प्रतिमाओंके मिलनेका समाचार पाया जाता हैं । 
श्री राखछदास वनर्जने इस क्षेत्रकों तत्कालीन ज॑नियोंका एक 
प्रधान केन्द्र वताया था। सन १०.४८ में पूर्वी वंगालके फरीदपुर 
जिलेके एक गाँवमें एक जनमूर्ति निकली थी जो २ फीट ३ इंच 
का हू। वगालक कुछ हिम्सांमं विराट जनमृतियाँ भंग्वके नाम 
से पृज्ञी जाती हं। बाँकुड़ा मानभूम वर्गरह स्थानोंमें ओर 
देहातोंमें आजकल भी जनमन्दिरोंके ध्वंसावशप पाये जाते हैं। 
मानभूमसे पचकांटके राज़ाके अधीनम्थ अनेक गाँवोंमें विज्ञाल 
जनमूतियोंकी पूजा हिन्दू पुरोहित या ब्राह्मण करते हैं।वे 
भेरवके नामसे पुकारी जाती हैं, और नीच या श॒द्र जातिके 
गीग वहाँ पश्मुबलि भी करते हैं। इन सब मूर्तियोंके नीचे अब 


० जेनधमं 


भी जनलेख मिल जाते हैं। इस प्रकारकी एक लेखयक्त म॒र्ति स्व० 
राखलदास बनर्जी पंचकोटक महाराजाके यहाँसे ले गय थे। 

झान्तिनिकेतनके आचाय भझ्ितिमोहनसेन लिखते ह-- 

परीक्षा करनेस वंगालरूके धममें, आचारमें ओर ब्रतमें जन- 
धमका प्रभाव हृष्टिगांचर होता है। जेनोंके अनेक शब्द वंगालमें 
प्रचलित है । प्राचीन बंगाली लिपिक बहतस दाब्द विद्यप तोरसे 
युक्‍्ताक्षर देवनागरीके साथ नहीं मिलते, परन्तु प्राचीन जन- 
छापय मल खात है । 


४, गुजरातमें जेनधर्म 


“गुजरानके साथ जनधममंका सम्बन्ध बहुत प्राचीन है। २२ 
वें तीथड्टर श्रीनीमिनाथने यहींके गिरनार पवत पर जिनदीक्षा 
लकर मुक्तिठाभ किया था। यहाँकी ही वल्भी नगराीमें बीर 
निवाण सम्बत ००३ में एकत्र हुए इवेतान्बर संघने अपने 
आगमग्रनन्धांको व्यवस्थित करके उनको लिपिबद्ध किया था| 
जसे दक्षिण भारतमें दिगम्बर जंनोंका प्रावल्य रहा है, लगभग 
वैसे ही गुजरातमें इवेताम्बर जनोंका प्राबल्य रहा है । 

गजरातमें भी अनेक राजवंद् जनधर्मावलम्बी हुए हैं। 
राष्ट्रकूटोंका राज्य भी गुजरातमें रहा हं। गुजरातके संजान 
स्थानसे प्राप्त एक शिलालेखमें अमांघवष प्रथमकी प्रठञंसा की 
गई हैं तथा अमोघवपके गुरू श्रीजिनसेनने अपनी जयधवला 
टीकाकी प्रशस्तिमं अमोघवषंका उल्लेख “गुजरनरेन्द्र' नामसे 


१. विश्ववाणीका जैन संस्कृति अंक, पृ० २०४ । 

२, >ध८)]॥९८प०८ ० व्णात॑ंत)30 में लिखा हे कि-- यह 
मालम नहीं कि जनधर्म गुजरातमें पैदा हुआ या कहींसे आया, किन्तु जहाँ 
तक हमारा ज्ञान जाता है यह प्रान्त इस धमंका वहुत उपयोगी घर व 
मुख्य स्थान रहा है।' 

३. देखो--जयघवला १ खं० को प्रस्तावना, पृ० ७४। 
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किया हें। इससे स्पष्ट हें कि अमोघवषने गुजरातपर भी 
शासन किया ओर उसके राज्यमें जनधम खूब फूला फला। 
राष्ट्रकूटोंके हाथसे निकलकर गुजरात परिचमी चाडुक्‍्योंके 
अधिकारमें चला गया । फिर चावडावंशी वनराजने इसपर 
अपना अधिकार कर लिया | इस वनराजका लछालनपालन एक 
ज॑नसाधुकी देखरेखमें हुआ था । जिसके प्रभावस यह जनधर्मी 
हा गया। जब इस राजाने अणहिलवाड़ाकी स्थापना को तब उसमें 
जनमन्त्रोंका ही उपयोग किया गया था तथा इसने एक जंन- 
मन्दिर भी उस नगरमें बनवाया था। चाबड़ावंशस निकलकर 
गुजरात पुनः चालक्योंद अधिकारमें चला गया। य छलांग भी 
जेनधम पाछते थे। इनके प्रथम राजा मृलराजने अणहिल- 
वाड़ामं एक जनमन्दिरका “निमाण कराया। भीम प्रथमके 
समयमें उसके सेनापति विमलने आय पवतपर प्रसिद्ध ज॑न- 
न्दिर बनवाया जिसे विमलबसही' कहते हँ। सिद्धराज 
जयसिंह बहत प्रसिद्ध राजा हआ ह । इसपर जैनाचाय हम- 
चन्द्रका वड़ा प्रभाव था। इसके नामपर आचायने अपना 
सिद्धहेम व्याकरण रचा। यद्यपि इसने जनधमंको अंगीकार नहीं 
किया, किन्तु आचायके कहनेसे सिद्धपुरमें महावीर स्वामीका 
मन्दिर बनवाया ओर गिरनार पबरतकी यात्रा भी की । 
जयसिंहके बाद कुमारपाल गुजरातको राजगहीपर बेैठा। 
इसपर हेमचन्द्राचायका बहत प्रभाव पड़ा और इसने धीरे-धीरे 
जनधम म्वीकार कर लिया | उसके बाद इस राजाने मांसाहार 
ओर शझिकारका भी त्याग कर दिया, तथा अपने राज्यमें भी 
पशञुहिंसा, मांसाहार ओर मद्रपानका निषेध कर दिया । कसा- 
इयोंको तीन वषकी आय पशगी दे दी गई। नब्राह्मणोंकों यक्ञमें 
पश॒के बदले अनाजसे हवन करनेकी आज्ञा दी। इसन अनक 
जनताथर्थोंकी यात्रा की, अनेक जनमन्दिरोंका निमाण कराया। 
इसके समयमें आचाय हेमचन्द्रने अनेक ग्रन्थोंको रचना की । 
चालक्योंका अस्त होनेपर १३ वीं शताब्दीमें बघेलोंका 


४२ जनघधर्म 


राज्य हुआ | इनके समयमें वस्तुपाठ और तेजपाल नामक जन 
मन्त्रियोंने आवृके प्रसिद्ध मन्दिर बनवाये तथा ज्ञत्रुजय ओर 
गिरनारपर भी जनमन्दिर वनवाये। इस प्रकार गुजरातमें भी 
राजाश्रय मिलनेसे जनधमकी वहुत उन्नति हुई । 

इस तरह भगवान महावीरके पहचात विहार, उड़ीसा, तथा 
गुजरात वगरहमं छगभग २००० व तक जैनधमंका खूब 
अभ्युदय हुआ | इस कालमं अनेक प्रभावशाली जनाचायने 
अपने डपदशां आर थाख्ञार्थकि द्वारा जंनधमका प्रभाव फंलाया। 
अकेले एक समनन्‍्तभद्रने ही समस्त भारतमें घृम-घूम कर अनेक 
राजदरवारोंको अपनी वकक्‍्तृत्व झक्ति ओर प्रखर तार्किक वुद्धि 
से प्रभावित किया था। अन्य प्रान्तोंमं भी पाये जानेवाले जन 
स्मारकोंसे जनधमके विस्तारका सबूत मिलता हे । 

७. ७० नो शु 
१. राजपूतानम जनधमस 

स्‍्व० ओझाजीन अपने राजपृतानेके इतिहासमें लिखा है 
कि--अजमेर जिल्के वर्ली नामक गाँवमें वीर सम्बत्‌ ८७ 
( वि० स० ३८६ पृव--ई० सं० ४४३ पूव ) का एक शिलालेख 
मिल्ण हूं ज्ञो अजमेरके म्यूजियममें सुरक्षित हं। उस परसे यह 
अनुमान होता ह कि अजोकसे पहले भी राजपूतानेमें जनधम- 
का प्रसार था। जन लेखकोंका यह मत हू कि राजा सम्प्रतिने 
जो अश्ञोकका वंड़ज़ था, जनधमंकी खूब उन्नति की ओर 
राजपूताना तथा डसके आसपासके प्रदेशमें भी उसने अनेक 
जेनमन्दिर वनवाये | वि० सं० की दूसरी दताइ्दीमें वने मथुरा- 
के कंकाली टीलाके जेन स्तूपसे तथा वहींके कुछ अन्य स्थानोंसे 
प्राप्त प्राचीन शिलालेखों ओर मूर्तियोंसे मालूम हांता हूँ कि 
उस समय राजपूतानेमें भो जनधमंका अच्छा प्रचार था | 

जनियोंकी प्रसिद्ध प्रसिद्ध जातियों, जसे ओसवाल, खण्डेल- 
वाल, बघेरवाल, पल्‍लीवाल आदिका उदय स्थान राजपूताना ही 


१. प्र० खं० प० १०-११ । 
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माना जाता है । चित्तोड़का प्रसिद्ध प्राचीन कीर्तिस्तम्भ जेैनोंका 
ही निमोण कराया हुआ है। उदयपुर राज्यमें केडारियानाथ 
जेनोंका प्राचीन पवित्र स्थान है जिसकी पूजा वन्दना जेनेतर 
भी करते हैं। राजपूतानेमें जनोंने राजत्ब, मंत्रिव्व और सेना- 
पतित्वका काय जिस चतुराई ओर कोशलसे किया हे उससे 
उन्हें राजपृतानेके इतिहासमें अमर नाम प्राप्त है । राजपतानेने 
ही ठढारी हिन्दीके कुछ ऐसे धार्मिक जन बिद्वानोंकों पेदा किया 
जिन्होंने संस्कृत ओर प्राक्ृत भापाके ग्रन्थोंपर हिन्दीमें टीकाएं 
लिखकर जनताका भारी उपकार किया | गाजपृतानेके जसलमेर, 
जयपुर, नागोंद, आमेर आदि मस्थानोंमें प्राचीन झाम्त्र 
भडार हैं 


६, मध्यप्रान्तमें जनघम्म 


मध्यप्रान्तका सबसे वड़ा राजवंश कलचरि बंद था जिसका 
प्राबल्य आठवीं नोवीं झताव्दीमें बहत बढ़ा । 
कलचुरिनरश प्रारम्भमें जनधमके पोपक थ | कुछ शिला- 
लेखोंमें एसा उल्लेख मिलता हँ कि कलभ्र छोगोंने तमिल देदापर 
चढ़ाई की थी और वबहाँक गाजाओंकों पराम्त करके अपना गाज्य 
जमाया था। प्रोफेसर गामम्बामी आयंगरने सिद्ध किया है कि 
य कलश्रवंशी गाजा जनधम के पक्के अनयायी थ । इनके तमिल 
देदमें पहँचनेसे बहा जनधमकी बड़ी उन्नति हुई | इन कलश्रोंकों 
कल्चूरिवंद्ाकी शाखा समझा जाता हू । इनके बंडज नागपुरके 
आसपास अब भी मौजूद है जो कलछार कहल्णत हैं। य कभी 
जन थ । मध्यप्रान्तके कलचुरि-नरडझा जनधमके पोपक थ॑ इसका 
एक प्रमाण यह भी ह कि इनका गाप्ट्कूटनरंदशोंसे घनिष्ठ 
सम्बन्ध था । दोनों गाजवंशाम अनक विवाह-सम्वन्ध हुए थ | 
ओर राष्ट्रकूटनरश जनधमंक उपासक थे । 


जन + ०० मल जम... लमम«««बी- बरनमम»»+43» ५४. 


१. राजपृतान के जन वार । 
२. #प्रदां८ 27 50प0 वंशतांधा ]0705आ7 7, 33-36. 
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कलचुरी राजधानी त्रिपुरी ओर रतनपुर में अब भी अनेक 
प्राचीन जैन मूर्तियाँ ओर खण्डहर विद्यमान हैं । 

इस प्रान्तमें जनोंके अनेक तीथ ह--बेतूल जिलेमें मुक्ता- 
गिरि, सागर जिलेमें दमोहके पास कुण्डलपुर और निमाड़ 
जिल्म सिद्धवर क्षत्र अपने प्राकृतिक सोन्द्रयके लिये भी प्रसिद्ध 
हैं। भलसाके समीपका 'वीसनगर” जेनियोंका बहत प्राचीन 
स्थान हैँ | डीतलनाथ तीथड्ररकी जन्मभूमि होनेसे वह अतिशय 
क्षेत्र माना जाता हैं। जनग्रन्थोंमें इसका नाम भदलपुर पाया 
जाता है | 

बन्देलखण्डमं भी अनेक जनतीथ है जिनमें, सानागिर, 
देवगढ़, नयनागिर ओर टद्रोणगिरिका नाम उल्लेखनीय हैं। 
खजराहाके प्रसिद्ध जंनमन्दिर आज भी दश्म नाथियोंकोा आऊक्ृष्ट 
करते हैं। सतरहवी झतातन्दीस यहाँ जनधमका ह्वास होना 
आग्म्भ हआ । जहाँ किसी समय लाखों जनी थ वहाँ अब जेन- 
धमका पता जन मन्दिरोंक खण्डहरों और टूटी-फूटी जन 
मूतियोंसे चलता है । 


७, उत्तरप्रदेशमें जेनघम 


उत्तर प्रदेशमें जनधमका केन्द्र होनेकी दृष्टिसे मथुराका नाम 
उल्लेखनीय ह । यहाँके कंकाली टोलेसे जो लेख प्राप्त हुए हैं वे 
ई० पू० बरी शझताब्दीसे लेकर ई० स० "वीं शताब्दी तकके है 
और इस तरह ये बहुत प्राचीन हे । इनसे पता चलता हैं कि 
इतने सुदीघ काल तक मथुरा नगरी ज़नधमका प्रधान केन्द्र थी। 
जनधम के इतिहासपर इन शिल्शालेखोंसे स्पष्ट प्रकाश पड़ता हैं। 
इनसे पता चलता हैँ कि जनधम के सिद्धान्त ओर उसकी व्यवस्था 
अति प्राचीन हैं । यहाँके प्राचीनतम शिलालेखसे भी यहाँका 
स्तृप कई झताव्दी पुराना हे इसके सम्बन्धर्मं फुहरर सा० 
लिखते हैं-- ह 


१. म्यूजियम रिपोर्ट, १८६०-६१ । 
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“यह स्तूप इतना प्राचीन है कि इस लेखके लिखे जानेके 
समय स्तूपका आदि वृत्तान्त लोगोंको विस्मृत हो चुका था ।' 

असल्में उत्तर प्रदेशमें जनधमंका इतिहास अभी तक अन्घ- 
कारमें है। इसलिय उत्तर प्रदेशके राजाओंका जनधमके साथ 
केसा सम्बन्ध था यह स्पष्ट रूपसे नहीं कहा जा सकता । फिर 
भी उत्तर प्रदेशमें सवत्र जो जन पुरातत्त्वकी सामग्री मिलती है 
उससे यह पता चलता हैँ कि कभी यहाँ भी जनधमंका अच्छा 
अभ्युदय था, ओर अनेक राजाओंने उसे आश्रय दिया था। 
उदाहरणके लिय हपवबद्धंन बड़ा प्रतापी राजा था। लगभग 
समस्त उत्तर प्रदेशमें उसका राज्य था। इसने पाँच वष तक 
प्रयागमें धार्मिक महोत्सव कराया। उसमें उसने जेनधमंके 
धार्मिक पुरुषोंका भी आदर सत्कार किया था। 

जो राजा जेनधमंका पालन नहीं करते थे, किन्तु जेनधमके 
मागमें बाधा भी नहीं देते थ, ऐसे धमंसहिष्णु राजाओंके कालमें 
जेनधमंकी खूब उन्नति हुई। समग्र उत्तर और मध्य भारतके 
सभी प्रदेशोंमें पाये जानेवाले जैनधमंके चिह्न इसके साक्षी हैं । 
उत्तर प्रदेशके जिन जिलोंमें आज नाममात्रको जैनी रह गय हैं 
उनमें भी प्राचीन जेन चिह्न पाये जाते हैं। उदाहरणके लिये 
गोरखपुर जिलेमें तहसील देवरियामें कुहाऊं, व खुखुन्दोके 
नाम उल्लेखनीय हैं। इलाहाबादसे दक्षिण पटिचम १९ मोलपर 
देवरिया और भीतामें बहुतसे पुरातन खण्डित स्थान हैं । 
कनिंग्धम सा० का कहना हैं कि यहाँ जादोबंदशके उदयन राजा 
रहते थे, जो जेनधम पाछते थे। उन्होंने श्री महावीर स्वामीकी 
एक प्रसिद्ध मूर्तिका निर्माण कराया था, जिसे लेनेके लिए उज्जेन 
के राजा ओर उदयनसे एक बड़ा युद्ध हुआ था । 

बलरामपुर ( अवध ) से पश्चिम १२ मीलपर सहेठ महेठ” 
नामका स्थान हे। यहाँ खुदाई की गई थी। यह स्थान ही 
श्रावस्ती नगरी हैँ। इसके सम्बन्धमें डॉ० फुहररने अपनी रिपोर्ट 
में छिखा है कि ११ बों शताब्दीमें श्रावस्तीमें जेनधमकी बहुत 
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उन्नति थी क्‍योंकि खुदाईमें तीथुरोंकों कई मूर्तियाँ जिनपर 
संवत्‌ १११२ से ११३३ तक खुदा है यहाँ प्राप्त हुई हैं। सुहृदू- 
ध्वज श्रावस्ताके जन राजाओंम॑ अन्तिम राजा था। यह महमूद 
गजनाके समयमं हुआ था | 

बरेली जिलेमे॑ अहिच्छत्र नामका एक जेन तीथस्थान है । 
इस पर राज्य करनेवाला एक मोरध्वज नामका राजा हो गया 
हँ जो जेन बतलाया जाता ह। यहाँ किसो समय जेनधम 
की बहुत उन्नति थी। यहाँ अनेक खेड़े हैं जिनसे जैनमूर्तियाँ 
मिलो हैं। 

इसी तरह इटावासे उत्तर दक्षिण २७ मीलपर परवा नामका 
एक स्थान है जहाँ जेनमन्दिरके ध्वंस पाये जाते हैँ। डॉ० फुहरर 
का कहना है कि किसी समय यहाँ जेनियोंका प्रसिद्ध नगर 
आलभी बसा था। ग्वाल्यिरके किलेमें विज्ञाल जेनमूर्तियोंकी 
बहुतायत वहाँके प्राचीन राजघरानोंका जेनधमंसे सम्बन्ध 
सूचित करती है । 

इस प्रकार उत्तर भारतमें जेन राजाओंका उल्लेखनीय षता 
न चलने पर भी अनेक राजाओंका जेनधमसे सहयोग सूचित 
होता है आर पता चलता हं कि महावीरके पहचात्‌ उत्तर भारत 
में भी जेनथम खूब फूला फला | 


८. दक्षिण भारतमें जेनधर्म 


उत्तर भारतमें जेनधर्मकी स्थितिका दर्शन करानेके पदचात्‌ 
दक्षिण भारतमें आते हैं । चन्द्रगुप्त मोयके समयमें उत्तर भारत 
में १२ वर्षका भयंकर दु्िक्ष पड़नेपर जनाचाय भद्रबाहुने अपने 
विज्ञाल जेनसंघके साथ दक्षिण भारतकी ओर प्रयाण किया 
था । इससे स्पष्ट हे कि दक्षिण भारतमें उस समय भी जैनधमका 
अच्छा प्रचार था और भद्रबाहुको पूर्ण बिइवास था कि वहाँ 
उनके संघको किसी प्रकारका कष्ट न होगा | यदि ऐसा न द्वोता 
तो वे इतने बड़े संघको दक्षिण भारतकी ओर ले जानेका साहस 
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न करते | जैन संघकी इस यात्रासे दक्षिण भारतमें जेनधमंको 
और भी अधिक फलने ओर फूलनेका अवसर मिला । 


भ्रमण संस्कृति बंदिक संस्कृतिसे सदा उदार रही है, उसमें 
भाषा ओर अधिकारका वेसा बन्धन नहों रहा जेसा वैदिक 
संस्कृतिमें पाया जाता है। जैन तीथड्ुरोंने सदा लोकभाषाको 
अपने उपदेशका माध्यम बनाया । जेनसाधु जेनधमके चलते- 
फिरते प्रचारक होते हैं। वे जनतासे अपनी द्वरीरयात्राकें लिये 
दिनमें एक वार जो रूखा-सूखा किन्तु शुद्ध भोजन छेते हैं उसका 
कई गुना मूल्य वे सतशिक्षा ओर सदुपदेशके रूपमें जनताको 
चुका देते हैं ओर शेप समयमें साहित्यका स्॒जन करके उसे 
भावी सन्‍्तानके लिए छोड़ जाते हैं। ऐसे कमंठ और जनहित- 
निरत साधुओंका समागम जिस देशमें हो उस देशमें उनके 
प्रचारका कुछ प्रभाव न हो यह सम्भव नहीं | फलतः उत्तर- 
भारतके जेनसंघको दक्षिण यात्राने दक्षिण' भारतके जीवनमें 


2१. प्रो० राम स्वामी आयंगर अपनी 'स्टडीज इन साउथ इण्डियन 
जैनिज्म-पुस्तकमें लिखते हें--सुशिक्षित जैन साथु छोटे-छोटे समृह बना- 
कर समस्त दक्षिणभारतमें फल गये और दक्षिणकी भाषाओंमे अपने धार्मिक 
साहित्यका निर्माण करके उसके द्वारा अपने धामिक विचारोंकोी धीरे-धीरें 
किन्तु स्थायी रूपमें जनतामें फँलाने रूगे । किन्तु यह कल्पना करना कि ये 
साधु साधारणतया लौकिक कार्योमें उदासीन रहते थे, गलत है। एक 
सीमा तक यह सत्य है कि ये संसारमें सम्बद्ध नहीं होते थे । किन्तु मेगा- 
स्थनीजके विवरणसे हम जानते हैं कि ईस्वी पूर्व चतुर्थ शताब्दीतक राजा 
लोग अपने दूतोंके द्वारा वनवासी जैन श्रमणोंसे राजकीय मामलोंमें स्वतन्त्रता- 
पूर्वक सलाह-मशविरा करते थे । जैन गुरुओंने राज्योंकी स्थापना की थी, 
और वे राज्य शताब्दियों तक जैन धर्मके प्रति सहिष्णु बने रहें। किन्तु 
जैनधरमंग्रन्थोंमें रक्तपात के निपेघपर जो अत्यधिक जोर दिया गया उसके 
कारण समस्त जैन जाति राजन॑ंतिक अधोगतिको प्राप्त हो गई।” पु० 
१०४-१०६। 
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एक क्रान्ति पेदा कर दी । उसका साहित्य खूब सम्रद्ध हुआ ओर 
वह जनाचार्योकी खनि तथा ज्ञन संस्क्ृतिका संरक्षक ओऔर 
संवधक वन गया। 
जेनधमंके प्रसारकी दृष्टिसे दक्षिण भारतकों दो भागोंमें 
बाँटा जा सकता हे--तमिल तथा कर्नाटक | तमिल प्रान्तमें 
चोल ओर पांड्यनरेशोंने जनधमंकों अच्छा आश्रय दिया। 
खागवेलके शिलालेखसे पता चलता हे कि सम्राट खारवेलके 
राज्याभिपेकके अवसरपर पांड्यनरहने कई जहाज उपहार 
भरकर भेजे थ | सम्राट खारवेल जन था ओर पांड्यनरश भी 
जन थे । पांड्यवंशने जनधमको न केवल आश्रय ही दिया किन्तु 
उसके आचार ओर विचारोंको भी अपनाया। इससे उनकी 
राजधानी मदुरा दक्षिण भारतमें जनोंका प्रमुख स्थान बन गई 
थी । तमिल ग्रन्थ 'नालिदियर' के सम्त्रन्धमें कहा जाता है कि 
उत्तर भारतमें दुष्काल पड़नेपर आठ हजार जन साधु पांड्य- 
देशमें आये थे। जब वे वहाँसे वापिस जाने लगे तो पांड्य- 
नरेशने उन्हें वहीं रखना चाहा | तब उन्होंने एक दिन रात्रिके 
समय पांड्यनरेशकी राजधानीको छोड़ दिया किन्तु चलते 
समय प्रत्येक साधुने एक-एक ताड़पत्रपर एक-एक पद्म लिखकर 
रख दिया । इन्हींके समुदायसे नालिदियर ग्रन्थ बना। जना- 
चाय पूज्यपादके शिष्य बज्जनन्दिने पांड्योंकी राजधानी मदुरा- 
में एक विजश्ञाठ जनसंघकी स्थापना की थी। तमिल साहित्यमें 
कुरल' नामका नीतिग्रन्थ सबसे बढ़कर समझा ज्ञाता है । यह 
तमिलवेद कहलाता है। इसके रचयिता भी एक जेनाचाय कहे 
जाते हैं, जिनका एक नाम कुन्दकुन्द भी था | पल्‍्लववंशी शिव- 
स्कन्दवरमा महाराज इनके शिष्य थे। ईसाकी दसवीं शताब्दी 
तक राज्य करनेवाले महाप्रतापी पल्‍लव राजा भी जैनोंपर कृपा- 
दृष्टि रखते थे। इनकी राजधानी कांची सभी धर्मोका स्थान 
थी। चीनी यात्री हुण्नत्सांग सातवों शताब्दीमें कांचो आया 
था। इसने इस नगरामें फलते-फूलते हुए जिन धर्मोंको देखा 
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उनमें वह जैनोंका भी नाम लेता है | इससे भी यह बात प्रमा- 
णित होती हे कि उस समय कांची जेनोंका मुख्य स्थान था। 
यहाँ जेन राजवंशोंने बहुत वर्षोतक राज्य किया। इस तरह 
तमिल देश़के प्रत्येक अंगमें जेनोंने महत्त्वपूण भाग लिया। सर 
वाल्टर इलियटके मतानुसार दक्षिणकी कछा ओर कारीगरीपर 
जैनोंका बड़ा प्रभाव हैँ, परन्तु उससे भी अधिक प्रभाव तो 
उनका तमिल साहित्यके ऊपर पड़ा हे। विश्ञप काल्डवेल 
का कहना हे कि ज॑नों की उन्नतिका युग ही तमिल साहित्यका 
महायुग है । जेनोंने तमिल, कनड़ी ओर दूसरी लोकभाषाओं- 
का उपयोग किया इससे जनताके सम्पकमें वे अधिक आये 
और जेनधमके सिद्धान्तोंका भी जन साधारणमें खत्र प्रचार 
हुआ । 


एक समय कनड़ी और तेलगु प्रदेशोंसे लेकर उड़ीसा तक 
जेनधमंका बड़ा प्रभाव था। शेषगिरि रावने अपने /'॥त४७ 
॥७०० ]थंआ० में जो काव्य-संग्रह किया है उससे पता चलता 
हे कि आजके विजगापट्टरम, कृष्ण, नेलोर वगेरह प्रदेशोंमें 
प्राचीनकालमें जेनधम फेला हुआ था ओर उसके मन्दिर बने 
हुए थे । 


किन्तु जेनथधम का सबसे महत्त्वपूर्ण स्थान तो कर्नाटक 
प्रान्तके इतिहासमें मिलता है। यह प्रान्त ग्राचीनकाल्से ही 
दिगम्बर जेन सम्प्रदायका मुख्य म्थान रहा है। इस प्रान्तमें 
मोय साम्राज्यके बाद आन्श्रवंदका राज्य हुआ, आन्ध्र राजा 
भी जनधम के उन्नायक थे। आन्ध्रवंदके पहचात्‌ उत्तर पर्चिम- 
१, (:)0%8 था 5 वश्दाएह (7.)रात०070 886) 
पु० ३८, ४०, १२६। 
२, (07ए9कााएट (णाधर एी शाल स्‍ब्रंतांगा ० 
50फ0 तक्का शि्रीए एणीब्राएपथ्छुल 


तीसरी आवृत्ति ( लंडन १९१३ )। 
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में कदम्बोंने ओर उत्तरपूबमें पल्‍लवोने राज्य किया। कदम्ब- 
वंशक अनेक शिलालेख मिले है, जिनमेंसे बहतसे लेखोंमें 
जैनोंकों दान देनका उल्लेख मिलता हूँ ! इस राजवंशका घम 
जैन था। सन १९२२-२३ की एपिग्राफी रिपोर्ट में वर्णित हं कि 
वनवासीके प्राचीन कदम्ब ओर चालक्य, जिन्होंने पल्‍्लबोंके 
पठचात्‌ तुलुब देशमें राज्य किया, निस्सन्देह जन थे। तथा 
यह भी बहत संभव ह कि प्रार्चीन पल्‍लव भी जन थे; क्योंकि 
संस्कृतमें मत्तविछास नामका एक प्रहसन है जो पल्‍लवराज 

महेन्द्रदेववमाका बनाया हुआ कहा जाता हूँ । इस ग्रन्थमें उस 
समयके प्रचलित सम्प्रदायोंकी हँसी उड़ाई गई है, जिनमें 
पाञपत, कापालिक और एक बोद्ध मिक्षकों हँंसीका पात्र बनाया 
गया है । इनमें जनोंको सम्मिलित नहीं किया गया हैं। इससे 
पता चलता हैँ कि जिस समय महेन्द्र बमाने इस ग्रन्थको 
रचा उस समय वह जन था तथा पीछेसे शेव हो गया क्योंकि 
शव-परम्परामें ऐसी ख्याति ह कि शब साधु अप्परने महेन्द्र- 
बमाको शंव बनाया था। अतः कदम्बोंकी तरह चालक्य भी 
जेनधमके प्रमुख आश्रयदाता थे। चालक्योंने अनेक जेन- 
मन्दिर बनवाये, उनका जीर्णोद्धार कराया, उन्हें दान दिया 
ओर कनड़ीके प्रसिद्ध जन कवि आदि पम्प जेसे कवियोंका 
सम्मान किया । 

दसके सिवा इतिहाससे यह भी पता चलता है कि कर्ना- 
टकमें महिलाओंने भी जेनधमके प्रचारमें भाग लिया हें। इन 


१, “ ]..05 कैयवद्याओ)95 ता फ्रज्ञातिका छापे (शद्योफफछड, १४)॥0 
80९ ९५० छवॉीफिफ ब ठ-"टीजात जी पीपॉपछ फलाए परातंठपन 
॥एतए कफ खाते ॥7 45६ [703९ पाछा लय 9थ्ी०१ ४०७5 ९९ पी 
5च76. 

२. साउथ इण्डियन हिस्ट्रो एण्ड कल्चर, भा० १, पृ० ५८४। 

३. स्मिथन्अर्ली 'हिस्ट्री आफ़ इण्डिया, पु० ४४४ । 
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महिलाओंमें जहाँ राजघरानेकी महिलाएँ स्मरणीय हैं. वहाँ 
साधारण घरानेकी स्त्रियोंकी सेवाएँ भी उल्लेखनीय हैं । 

सबसे प्रथम परमगूलकी पत्नी कंदाच्छिका नाम उल्लेख- 
नीय है । उसने श्रीपुर नामक स्थानके उत्तरी भागमें एक जेन- 
मन्दिर बनवाया था | परमगृलकी प्राथनापर गंगनृपति श्रीपुरु- 
पषने इस मन्दिरकों एक ग्राम तथा कुछ अन्य भू-भाग प्रदान 
किये थे। इस महिलाका गंग राजपरिवारपर काफी प्रभाव 
था। दूसरी उल्लेखनीय महिला जक्कियव्वे हें। यह सत्तरस 
नागाजुनकी पत्नी थी जो नागर खण्डका शासक था। पतिके 
मरनेपर राजाने 'डसकी जगह उसकी पत्नीको नियुक्त किया | 
पत्नीने अपूब साहस ओर वीरताका परिचय दिया ओर 
सल्लेखना पुबक प्राणोंका त्याग किया । 

इसाकी दसवीं झतीमें पश्चिमी चालुक्य राजा तेलपका 
सेनापति मल्लप्प था। उसको पुत्रो अत्तिमव्वे आदर्श धमंचारिणी 
थी । उसने अपने व्ययसे सोने ओर कीमती पत्थरों की डेढ़ 
हजार मूर्तियाँ बनवाई थां । राजेन्द्र कोंगाल्वकी माता पोच- 
व्वरासिने ३० १०५७० में एक वसदि बनवाई थी । 

कदम्बगाजा कीर्तिदेवकी प्रथम पत्नो माललदेवीका स्थान 
भों धमप्रमी महिलाओंमें अत्यन्त ऊँचा है। इसने १०७७ ई० में 
पद्मनन्दि सिद्धान्तदेवके द्वारा पाइबनाथ चेत्यालय बनवाया 
ओर प्रमुख ब्राह्मणोंको आमंत्रित करके उन्हींके द्वारा उस जिना- 
लयका नामकरण “त्रह्मजिनालय” करवाया । 

नागर खण्डके धार्मिक इतिहासमें चट्टल देवीका खास स्थान 
हैं । यह सान्तर परिवारकी थी। सान्तर परिवार जनमताव- 
लम्बी था ओर उसका धमंप्रेम विख्यात है। इस महिलाने 
सान्तरोका राजधानी पोम्वुच्चपुरमें जिनालयोंका निर्माण 
कराया ओर अनेक परोपकार सम्बन्धी काय किये। 

यहाँ दक्षिण भारतके राजनतिक इतिहासके सम्बन्धमें थोड़ा 
प्रकाश डालना उचित होगा । गंग राजाओंने मेसूरके एक बहुत 
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बड़े भागपर ईसाकी दूसरी झताब्दीसे लेकर ग्यारहवीं शताब्दी 
तक राज्य किया। उसके पहचान वे चोलोंके द्वारा पराजित हुए । 
किन्तु चोल लम्बे समय तक राज नहीं कर सके ओर शञीघ् ही 
होयसलोंके द्वारा निकाल बाहर किये गये। होयसलोंने एक 
प्रथक राजवंश स्थापित किया जो ११वीं शती तक कायम रहा । 

प्राचीन चालुक्योंने छठों शतीके लगभग अपना राज्य 
स्थापित किया ओर प्रबल शासनके पहचान दो भागोंमें बँट 
गये--एक पूर्वाय चालुक्य ओर दूसरा परिचमीय चाटक्य । 
पूवीय चालुक्योंने ७५० ई० से १९ वीं शती तक राज्य किया। 
उसके पहइचात्‌ उनके राज्य चोलोंके द्वारा मिला लिये गये। 
पश्चिमीय चालक्य ७५० ई० के लगभग राष्ट्रकूटोंसे पराजित हुए । 

राष्ट्रकूटोने ९७३ ई० तक अपनीः स्वतंत्रता कायम रखी । 
उसके पहचात्‌ वे पश्चचिमीय चालुक्योंसे पराजित हुए। चाल- 
क्योंने लगभग दो सो वष तक राज्य किया। उसके पदचात्‌ 
कालाचूरियोंसे वे पराजित हुए। कालाचूरियोंने तीस वर्ष 
राज्य किया । अब प्रत्येक राजगंशके समयमें जेनधमंकी स्थिति- 
का दिग्दशन कराया जाता हे | 

१, गंगवंश 

इस वंशकोी स्थापना ईसाकी दूसरी झतीमें जेनाचाय सिंह- 
नन्दिने की थी | इसका प्रथम राजा माधव था, जिसे .कोंगणी 
वर्मा कहते हैं| मुष्कार अथवा मुखारके समयमें जेनधर्म राज- 
धर्म बन गया था | तीसर ओर चोथे राजाओंको छोड़कर उसके 
होष पूवज निइहचय से जनधमके सहायक थे। माधवका उत्तरा- 
घधिकारी अवनीत ज॑न था। अवनीतका उत्तराधिकारी दर्विनीत 
प्रसिद्ध वैयाकरण जेनाचाय पूज्यपादका शिष्य था| 

ईसाकी चोथीसे बारहवीं शताब्दी तकके अनेक शिखालेखों 
से यह बात प्रमाणित हे कि गंगवंशके शासकोंने जैनमन्दिरोंका 
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निर्माण किया, जेनप्रतिमाओंकी स्थापना की, जन तपस्वियोंके 
निमित्त गुफाएं तेयार कराई' और जनाचार्योंको दान दिया । 

इस बंशके एक राजाका नाम मारसिंह द्वितीय था। इसका 
शासनकाल चेर, चोल और पाण्ड्य बंशोंपर पूर्ण विजय प्राप्तिके 
लिये प्रसिद्ध है । यह जन सिद्धान्तोंका सच्चा अनुयायी था। 
इसने अत्यन्त ऐडवयपृ्वंक राज्य करके राजपद त्याग दिया 
और धारवार प्रान्तके वांकापुर नामक स्थानमें अपने गुरू 
अजितसेनके सन्मुख समाधिपूबंक प्राणत्याग किया। एक शिछ्ा- 
लेखक आधारपर इसकी मृत्यु तिथि ९७५ ई० निश्चित की 
गई हे । 

चामुण्डराय राजा मारसिंह द्वितीयका सुयोग्य मंत्री था। 
उसके मरनेपर वह उसके पुत्र राजा राचमल्लका मंत्री और 
सेनापति हुआ । इस मंत्रीके शोयंके कारण ही मारसिंह अनेक 
विजय प्राप्त कर सका। श्रवणवेलगोला (मैसूर ) के एक 
शिल्णशलेखमें इसकी बड़ी प्रशंसा को गई है, धरमधुरन्धर वीर- 
मातण्ड, रणरंगसिंह, त्रिभुवनवोर, बैरीकुलकालदण्ड, सत्य- 
युधिषप्ठिर, सुभटचूड़ामणि आदि डसकी अनेक उपाधियाँ थीं, 
जो उसकी शूरवीरता और धार्मिकताको बतलाती हैं | चामुण्ड- 
रायने हो श्रवणवेलगोला ( मंसूर ) के विन्ध्यगिरिपर गोमटेश- 
की विश्ञालकाय मूर्ति स्थापित कराई थी, जो मूर्ति आज दुनिया- 
की अनेक आउइचर्यंजनक वस्तुओंमें गिनी जाती हे । वृद्धावस्थामें 
चामुण्डरायने अपना अधिकांश समय धार्मिक कार्यो में विताया। 
चमुण्डराय जेनधमके उपासक तो थे ही; ममंज्ञ विद्वान भी थे। 
उनका कनड़ी भाषाका त्रिपपष्ठि-लक्षण महापुराण प्रसिद्ध है । 
संस्क्ृतमें भी उनका,बनाया हुआ चारित्रसार नामक ग्रन्थ है । 
चामुण्डरायकोी गणना जनधमके महान उन्नायकोंमें को जाती 
हैं। इनके समयमें जन साहित्यकी भो श्रीवृद्धि हुई । सिद्धान्त 
प्रन्थोंका सारभूत श्रीगोमट्टसार नामक महान जेन ग्रन्थ इन्दोंके 
निमित्तसे रचा गया था। और उन्होंके गोम्मटराय नामपर 


पड जैनधर्म 


इसका नामकरण किया गया था। यह कनड़ीके प्रसिद्ध कवि 
रन्नके आश्रयदाता भी थे । 

गंगराज परिवारकी महिलाएँ भी अपनी धमशीलछताके 
लिये प्रसिद्ध हैं | एक प्रशस्तिमें गंग महादेवीको “जिनेन्द्रके चरण 
कमलोंमें लुब्ध भ्रमरी' कहा ह। यह महिला भुजबल गंग हेम्माडि 
मान्धाता भूपकी पत्नी थी। राजा मारसिंहकी छोटी बहनका 
नाम संग्गिपव्वरसि था। यह जन मुनियोंकी बड़ी भक्त थी 
ओर उन्हें 'सदा आहार दान किया करती थी । 

जब चोल राजाने ई०:स० ९००४ में गंगनरेशकी राजधानी 
तलकादको जीत लिया, तबसे इस वंशका प्रताप मंद हो गया। 
बादको भी इस वंशके राजाओंने राज तो किया, किन्तु फिर वे 
उठ नहों सके । इससे जनधमको भी क्षति पहुँची । 


२, होयसल वंश 


इस वंशकी उन्नतिमें भी एक जेनमुनिका हाथ था। इस 
वंशका पूवज राजा सल था | एक बार यह राजा अपनी कुल- 
देवीके मन्दिरमें सुदत्तनामके जेन साधुसे विद्या ग्रहण करता 
था| अचानक वनमेंसे निकलकर एक बाघ सलपर टूट पड़ा । 
साधुने एक दण्ड सलछको देकर कहा--'पोप सलछ” ( मार सल )। 
सलने वाघको मार डाला । इस घटनाको स्मरण रखनेके लिये 
उसने अपना नाम 'पोपसल” रखा, पीछेसे यही 'होयसल” 
हो गया। 
गंगवंशकी तरह इस वंशके राजा भी बिट्टिदेव तक बराबर 
जैनधर्मी रहे ओर उन्होंने जेनधमके लिये वहुत कुछ किया । 
दीवान बहादुर कृष्ण स्वामी आयंगरने विष्णु वद्धन विट्टिदेवके 
समयमें मसूर राज्यकी धार्मिक स्थिति बतछाते हुए लिखा 
हे--/उस समय मैसूर प्रायः जेन था। गंग राजा जेनघधमके 
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अनुयायी थे । किन्तु लगभग ई० १००० में जेनोंके.विरुद्ध बाता- 
बरण ने जोर पकड़ा । उस समय चोलोंने मेसूरको जीतनेका 
प्रयत्न किया । फलस्वरूप गंगवाड़ी ओर नोलम्बवाड़ीका एक 
बडा प्रदेश चोलोंके अधिकारमें चछा गया, ओर इस तरह मैसूर 
देशमें चोलोंके शंवधम ओर चालक्योंके जनधमंका आमना 
सामना हो गया । जब विष्णुवधनने मेसूरकी राजनीतिमें भाग 
लिया उस समय मेसूरकी धार्मिक स्थिति अनिश्चित थी | यद्यपि 
जेनधम प्रव॒ल स्थितिमें था फिर भी शंवधरम और बेष्णव धमके 
भी अनुयायी थे | ई० १११६ के छगभग - विद्विदेवको रामानुजा- 
चाय ने वेष्णब,बना लिया ओर उसने अपना नाम विष्णुवधन 
रखा ।' विष्णुवधनकी पहली पत्नी झान्तलदेवी जैन थी। श्रव- 
णवेलगोला तथा अन्य स्थानोंसे प्राप्त शिलालेखोंमें उसके धम- 
कायोंकी बड़ी प्रशंसा की गई है । शांतल देघीका पिता कट्टर शब 
ओर माता जन थोी | शान्तल देवीके मर जाने पर जब उसके 
माता पिता भी मर गये तो उनका जामाता अपने धमसे च्युत 
हो गया । किन्तु फिर भी जनधमंसे उसकी सहानुभूति बनी 
रही । उसने अपनी विजयके उपलक्षमें हलेवीडके जिनालयमें 
स्थापित जनमूर्तिका नाम विजय पाइवनाथ' रक्खा। उसके 
मंत्री गंगराज तो जनधमके एक भारी स्तम्भ थे। उनको धार्मि- 
कता ओर दानवीरताका विवरण अनेक शिलालेखोंमें मिलता 
है । इनकी पत्नीका नाम भी जेनधमके प्रचारके सम्बन्धमें अति 
प्रसिद्ध हैं । उसने कई जिनमन्दिरोंका निमोण कराया था जिनके 
लिये गंगराजने:उदारतापूघक भूमिदान दिया था। विषद्टिदेवके 
पहचात्‌ नरसिंह प्रथम राजा हआ। इसके मंत्री हल्लप्पने जन- 
धमकी बड़ी उन्नति की । 


उसने जनोंके खोये हुए प्रभावकों फिरसे स्थापित करनेका 
प्रयत्न किया । किन्तु होयसल राजाओंके द्वारा संरक्षित वैष्णव 
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धमकी द्रत अभ्युज्नति, रामानुज तथा कुछ शंब नेताओंका 
व्यवस्थित ओर क्रमबद्ध बिरोध, और लिंगायतोके भयानक 
आक्रमणने मंसूर प्रदशमें जनधमंका पतन कर दिया। किन्तु 
भूल कर भी यह कल्पना नहीं करनी चाहिए कि वहाँसे जेन- 
धमकी जड़ ही उखड़ गई। किनत वेष्णब तथा अन्य वैदिक 
सम्प्रदायोंक क्रमिक अध्युत्थानके कारण डसका चंतन्य जाता 
रहा | यों तो जनधमंके अनुयायियोंकी तब भी अच्छी संख्या 
थी किन्तु फिर वे कोई राजनेतिक प्रभाव नहीं प्राप्त कर सके । 
बादके मेसूर राजाओंने जनोंको कोई कष्ट नहीं दिया। इतना 
ही नहीं, किन्तु उनकी सहायता भी की । मुम्लिम शासक हेदर 
नायक तक ने भी जेन मन्दिरोंकों गाँव प्रदान किये थे यद्यपि 
उसने श्रवणवेलगोला तथा अन्य प्रदेशोंके महोत्सव बन्द कर 
दिये थे । 


३, राष्ट्रकूट वंश 


राष्ट्रकूट राजा अपने समयके बड़ प्रतापो राजा थे । इनके 
आश्रयसे जनधमका अच्छा अभ्युत्थान हुआ। इनकी राजधानी 
पहले नासिकके पासमें थी। पीछे मान्यखंटको इन्होंने अपनी 
राजधानी बनाया | इस वंशके जेनधर्मी राजाओंमें अमोघवष 
प्रथमका नाम उल्लेखनीय है । यह राजा दिगम्बर जेनधमका 
बड़ा प्रेमी था । अपनी अन्तिम अवस्थामें इसने राजपाट छोड़- 
कर जिन दीक्षा ले ली थी। इनके गुरू प्रसिद्ध जेनाचाय जिन- 
सेन थे । जिनसेनके शिष्य गुणभद्रने अपने उत्तरपुराणमें लिखा 
है कि अमोघवप अपने गुरु जिनसेनके चरणकमलों की वन्दना 
करके अपनेको पवित्र हुआ मानता था। इसने जेंन मन्दिरोंको 
दान दिया, तथा इसके समयमें जेन साहित्यकी भी खूब उन्नति 
हुई । दिगम्बर जन सिद्धान्त ग्रन्थोंकी धवला ओर जयघधवला 
नामको टीकाओंका नामकरण इसीके धवरू ओर अतिशय 
धवल नामके ऊपर हुआ समझा जाता हे। शाकटायन बेया- 
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फरणने अपने शाकटायन नामक जेन व्याकरणपर इसीके नामसे 
अमोधबृत्ति नामकी टीका बनाई। इसीके समयमें जेनाचाय 
महावीरने अपने गणितसारसंग्रह नामक ग्रन्थकोी रचना की, 
जिसके प्रारम्भमें अमोघवर्षकी महिमाका वणन विस्तारसे 
किया गया हैं। अमोघवपने स्वयं भी 'प्रइनोत्तर रत्नमाला' 
नामकी एक पुस्तिका रची। स्वामी जिनसेनने भी अनेक 
ग्रन्थ रच । 

अमोघवपने जिनसेनके शिष्य गुणभद्रकों भी आश्रय दिया। 
गुणभद्रने अपने गुर जिनसेनके अधूरे ग्रन्थ आदिपुराणको 
पूण किया और अन्य भी अनेक ग्रन्थ रचे। अमोघवषका पुत्र 
अकालव पं भी जैनधमंका प्रेमी था। इसके समयमें गुणभद्वने 
अपना उत्तरपुराण पूण किया। इसने भी जनमन्दिरोंकों दान 
दिया और ,जेन विद्वानोंका सम्मान किया। जब पश्चिमके 
चालक्योंने राष्ट्रकूटोंकी सत्ताका अन्त कर दिया तो इस बंशके 
अन्तिम राजा 'इन्द्रने अपने राज्यको पुनः प्राप्त करनेका यत्न 
किया किन्तु उसे सफलता नहीं मिलो । अन्तमें उसने जिन दीक्षा 
धारण करके श्रवणवेलगोलामें समाधिपृवक प्राणांका त्याग 
किया । लोकादित्य इनका सामंत और वनवास देशका राजा 
था । गुणभद्वाचायने इसे भी जैनधरंकी वृद्धि करनेबाला और 
महान यटडास्वी बतलाया है । 


४, कदम्ब वंश 
यद्यपि यह वंडझ ब्राह्मण धर्मानुयायी था, किन्तु इसके कुछ 


नरेशोंकी धार्मिक नीति बड़ी उदार थी ओर कुछ तो जनधमके 
प्रतिपालठक भी थे। इस वंडके पाँचवे राजा काकुत्स्थवमाने 
अपने एक जन सेनापति श्रतकीर्तिको अहंन्तोंके लिय भूमिदान 
किया था। काकुत्स्थवर्माके पोत्र मगेशवर्माने अपने राज्यके 
तीसरे वर्षमें अहन्तदेवके पूजनादिके लिये भूमिदान किया 


था । तथा अपने राज्यके चतुथ वषमें एक गांवको तीन भागंमें 


८ जनघम 


विभाजित करके एक भाग जिनेन्द्रके लिये, दूसरा भाग इवेता- 
म्बर श्रमणसंघको तीसरा भाग दिगम्बर श्रमण संघके लिये 
प्रदान किया था । आठवें वर्षमें उसने पछासिका नामक 'स्थान- 
में एक जिनालय बनवाकर कुछ भूमि यापनीयोंके तथा निम्न 
थ सम्प्रदायके कूचकोंके लिये प्रदान की थी । 

सगेशवमाके तोन बेटोंमें से रविवमा उसका उत्तराधिकारी 
हुआ । सेनापति श्रतकोर्तिके पत्र जयकीतिंने कदम्ब राजाओंके 
द्वारा परम्परासे प्राप्त पुर्वेटक गांव रविवर्माकी आज्ञासे 
यापनीय संघके कुमारदत्त प्रमुख आचार्योंको दानमें दे दिया। 
रविवर्माका राज्यकाल साधारणतः सन ४७८ से ५१३ ई० के 
लगभग माना जाता है । 

रविवमाका उत्तराधिकारी उसका पुत्र हरिवर्मा हुआ। 
उसने अपने राज्यके चतुर्थ वषमें अपने चाचा शिवरथके उपदेश- 
से पलाश्िकामें सिंहसेनापतिके पुत्र मृगेशवमोके द्वारा निमार्पित 
जन मन्दिरकी अष्टाहिका पूजाके लिये तथा सवंसंघके भोजनके 
हेतु कूचकोंके वारिषेणाचाय संघके हाथमें वसुन्तवाटक ग्राम 
दानमें दिया। तथा अपने राज्यके पांचवे वषेमें राजा भाजु- 
वमाकी प्राथंनापर अहिरिप्ट नामक दूसरे श्रमण संघके लिये 
मरदे नामक गांव दानमें दिया। हरिवमाका राज्यकाल सन्‌ 
५१३ से ५३४ ई० में माना जाता हे । 


७. चाल॒क्य वंश 

इस वंशकी एक शाखा, जिसे पश्चिमी चालक्य कहा जाता 
है, बातापी ( वादामी ) नामक स्थानमें ६ वो ईस्वीसे ८ वों 
ईस्वी तक राज्य करती रही । पीछे दो शताव्दी बाद १«बीं से 
१२ वीं तक कल्याणी नामक स्थान से शासन करती रही। 
पूर्वी चालुक्य नामसे प्रसिद्ध दूसरी शाखा आन्प्रप्रदेशके बेंगी 
नामक स्थानसे ७ वीं शताब्दीसे १९-१२ वीं शताब्दी तक राज्य 
करती रहो । 
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इस वंशका सबसे प्राचीन दानपत्र हक सं० ४१९ ( ४८९ 
ई० ) का आड़ते से मिला है । यह सत्याश्रय पुलकेशीका है । 
उसके अनुसार राजा पुलकेशीने चोल, चेर, केरल, सिंहल और 
कलिंगके राजाओंको अपना करद बना लिया था। तथा पाण्ड्य 
आदि राजाओंको दण्डित किया था। लेखका मुख्य उद्दंइय 
यह है कि राजा पुलकेशीके शासनकालमें सेन्द्रकबंशी सामनन्‍्त 
सामियारने अलछक्तक नगरमें एक जन मन्दिर बनवाया था 
और राजाज्ञा लेकर चन्द्र ग्रहणके समय कुछ जमीन ओर गांव 
दान में दिये थे । 

पुलकेशी प्रथमका उत्तराधिकारो उसका पुत्र कीतिवर्मा 
था । उसने कुछ सरदारोंके निवेदन पर जिन मन्दिरकी प्रजाके 
लिये कुछ भूमिदान दी थी। कीर्तिवर्मो श्रथमका पुत्र पुलकेशी 
द्वितीय हुआ। उसके कालका एक प्रसिद्ध लेख एहोलेसे प्राप्त 
हुआ ह उसे जन कवि रविकीर्तिने रचा हं । भारतवषका तत्का- 
लीन राजनीतिक इतिहास जाननेके लिये यह लेख बड़े महत्त्व- 
का हैं । छेखके अनुसार पुलकेशी उत्तरभारतके सम्राट हपव- 
द्वेनका समकालीन था। उसने दक्षिणी ओर बढ़ते हुए 
हपवद्धनका हप विगलित कर दिया था। रविकोर्ति पुलकेशीका 
आश्रित था ओर उसने शक सं० ५०६ में एक जैनमन्दिर 
बनवाया था | 

इसी वंदके विक्रमादित्य द्वितीय ने पुलिगरे नगरमें धवल 
जिनालयकी मरम्मत तथा सजावट कराई थी। तथा मूल्संघ 
देवगणके विजयदेव पण्डिताचायके लिये जिनपूजा प्रबन्धके 
हेतु भूमिदान दिया था। 

विक्रमादित्य द्वितीयकें वाद चालक्यवंडकें वर दिन आये। 
गंग ओर राष्ट्रकूट राजाओंने उसका साम्राज्य नष्ट भ्रष्ट कर 
डाला । लगभग २०० वर्षों तक यह फिर पनप न सका। इस 
कालमें उसका स्थान राष्ट्रकूट बंशको मिला । 
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सन ९.७४ के लगभग तेलप द्वितीयने इस वंशका पुनरुद्धार 
करके कल्याणीको अपनी राजधानी बनाया | यह तेलप द्वितीय 
महान कन्नड़ जन कबि रजक्नका;आश्रयदाता था । यह धारानरेश 
मुंज ओर भोजका समकालीन था। इसके हाथसे ही मुंजकी 
मृत्यु हुई थी। इसके पत्र ओर उत्तराधिकारी सत्याश्रय इरिव- 
वेडेंगके जन गुर द्रविड्डसंघ कुन्दकुन्दान्बयके विमलचन्द्र 
पण्डितदेव थे । इसने ९०७ ई० स १००९ ई० तक राज्य किया 

तैलप द्वितीयका पोचन्र तथा सत्याश्रयका भतीजा जयसिंह 
तृतीय था | यह नरेश अनेक जेन विद्वानोंका आश्रयदाता था। 
इसके समयके प्रमुख जन विद्वान थे वादिराज, दयापाल एवं 
पुष्पषेण सिद्धान्तदेव । वादिराजकी एक उपाधि जगदेकमल्ल- 
वादी थी । यह उपाधि जयसिंह तृतीयने अपने दरबारमें उन्हें 
दीथी। 

इस राजाका पुत्र एवं उत्तराधिकारों सोमेश्वर प्रथम था। 
इसकी उपाधियां आहवबमल्ल ओर त्रंलोक्यमल्ल थीं । इसने 
१०४२ ई० से १०६८ ई० तक राज्य किया । इसकी रानी केतल- 
देबीके अधीन चांकिराजने त्रिभवनतिलक जिनालयमें तीन 
वेदियां बनवाई। इस राजाने अजितसेन भरट्टारककों शब्द- 
चतुमुखकी उपाधि दी थी। अजितसेन भद्वारककी अन्य उपा- 
धियां वादीभसिंह ओर तकिक चक्रवर्तो थीं । 

इस राजाके ज्येप्टपुत्र सोमेदवर ट्वितीयने भो जनधमंका 
संरक्षण किया था। इसने सन १०७४ में शान्तिनाथ मन्दिरके 
लिये मूलसंघान्बय तथा काणूरगणके कुलचन्द्रदेवको भूमिदान 
किया था । 

सोमेदव र द्वितीयके भाई विक्रमादित्य पष्ठने सन १०७६ से 
११२६ तक राज्य किया । यह बड़ा प्रतापी राजा था। इसीको 
लेकर कवि विल्हडने विक्रमाइझुदेव चरित काव्य लिखा है, इसकी 
एक उपाधि गंगपेमानडि थी क्योंकि उसकी मां गंगवंशकी 
राजकुमारी थी। उसने चालुक्य गंगपेम।|नडि चेत्यालय बनवाया 
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था। | ओर उसके प्रबन्धके लिए एक गाँव मूलसंघ, सेनगण 
ओर पोगरिगच्छके रामसेन मुनिको दानमें दिया था। इस 
राजाने बेल्गोला प्रदेशमें कई जिनालय बनवाये थे जिन्हें राजा- 
घिराज चोलने जला दिया । 

पूर्वीय चालुक्य गंशको शाखाकों परम्परा पुलकेशी द्वितीयके 
भाई कुब्ज विष्णुबद्धनसे चछती हे। इसने सन ६१५ से ६२३ ई० 
तक राज्य किया था। इस गंडके कुछ राजाओंने जेनधमंका 
अच्छी तरह संरक्षण किया था। अम्माराज विजयादित्यने 
कटकाभरण जिनालयकी पूजादिके हेतु यापनीयसंघ नन्दिगच्छ- 
के एक मुनिको ग्राम दानमें दिया था। तथा सर्वलछोकाश्रय जिन 
भवनको मरम्मत आदिके लिए बलहारिगण, अड॒कलि गच्छके 
अह नन्दि मुनिको कलचुम्बर नामक गाँवदानमें दिया था । 


६. कालाचुरि राज्यमें जैनोंका विनाश 


चालुक्योंका राज्य बहुत थोड़े समय तक ही रहा; क्योंकि 
उन्हें कालाचूरियोंने निकाल बाहर किया । यद्यपि कालाचूरियोंका 
राज्य भी वहुत थोड़े समय तक ही रह सका किन्तु जैनधमके 
विनाशकी दृष्टिसे बह स्मरणीय है। 

महान कालाचूरिनरेश विज्जल जैन था। किन्तु उसका 
समय लिंगायत सम्प्रदायके उदुगम ओर शिवभक्तिके पुनरुज्जी- 
वन की दृष्टिस उल्लेखनीय हूँ । विज्जलके अत्याचारी मन्त्रों 
बसवके नेतृत्वमें इस सम्प्रदायने जनोंको वहुत कष्ट दिया । 

विजलराज चरितके अनुसार वसवने अपने स्वामी जन 
राजा विज्ञलकी हृत्याके लिए क्या-क्या नहों किया । फलतः उसे 
देशसे निकाल दिया गया । और निराश होकर वह स्वयं एक 
कुए में गिर गया। किन्तु उसके अनुयायिओंने उसके इस प्राण- 
त्यागको 'धर्मपर बलिदान! का रूप दिया और छिंगायत 
सम्प्रदायके विषयमें ठलित और सरल भाषामें साहित्य तैयार 
करके देशमें सबंत्र वितरित किया। तथा जिन लिंगायत नेताओं- 
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ने कालाचूरि साम्राज्यके अन्दर जेनोंके बिनाशमें बहुत बड़ी 
सहायता की उनके नामोंके चारों ओर अनेक कपोलकल्पित 
कथाएँ जुट गई । ऐसी एक कथा जो उस समयके शिलालेखमें 
अंकित है यहाँ दी जाती हे-- 

शिब और पावती एक शब सनन्‍्तके साथं कैलास पवतपर 
विचर रहे थे | इतनेमें नारद आये, उन्होंने जेनों ओर बोद्धोंकी 
बढ़ती हुई शक्तिकी सूचना दी। शिवने वीरभद्गको आज्ञा दी 
कि तुम संसारमें जाकर मानव योनिमें जन्म छो ओर इन 
धमाका नष्ट करो | आज्ञानुसार वीरभद्रने पुरुषोत्तम पट्ट नामके 
व्यक्तिकों स्वप्न दिया कि में तुम्हारे घरमें पुत्ररूपमें जन्म 
लूँगा । स्वप्न सत्य हुआ | बालकका नाम राम रखा गया ओर 
शैवके रूपमें उसका लालन पालन हुआ। शिवका भक्त होनेसे 
उसे एकान्तद रामेया कहते थे। किंवदन्तीके अनुसार यह 
रामैय्या ही उस देशमें जेनधर्ंके विनाशके लिए उत्तरदायी हे । 

कथामें लिखा है कि एक दिन रामेया शिवकी पूजा करता 
था । उस समय जेनोंने उसे चेलेंज दिया कि वह अपने देवता- 
का देवत्व सिद्ध करे । रामेयाने चेलेंज स्वीकार कर लिया। 
यह तय हुआ कि रामैया अपना सिर काटकर फिर जोड़ दे | 
यदि वह ऐसा कर सका तो जनोंने अपने मन्दिर खाली करके 
उस देशकों छोड़ देनेका वचन दिया। रामेयाने सिर काटकर 
फिर जोड़ लिया और जनोंसे अपना वादा पूरा करनेके लिए 
कहा । जनोंने अस्वीकार कर दिया। यह सुनते ही रामेयाने 
जनोंके मन्दिरोंको नष्ट-अट करना प्रारम्भ किया। जनोंने 
विजलसे जाकर शिकायत की। विज्जल झावबोंपर बहुत क्रुद्ध 
हुआ । किन्तु रामेयाने विज़्लको अपना चमत्कार दिखाकर हौव 
बना लिया | विज्जलने जनोंको आदेश दिया कि वे शेबोंके साथ 
शान्तिपूवक बताव कर । 


१. स्टडीज़ इन सा० इ० जैनिज्म, पु० ११३। 


इतिहास ६३ 


कल्चुरी राज्यमें जेनोंके बिनाशकी साक्षी देनेवाली इस 
तरह की कथाएँ ओर घटनाएँ द्ञब ग्रन्थों में अनेक मिलती हैं । 


७, विजयनगर राज्य 


इस तरह दक्षिण भारतमें यद्यपि जनधम राजाश्रय विहीन 
हो गया | फिर भी गुणग्राही राजा लोग जन गुरूओं, विद्वानों 
ओर नेताओंका यथोचित आदर करते थे। ऐसे राजाओंमें 
विजयनगर साम्राज्यके श़ासकोंका नाम उल्लेखनीय हैं। यह 
राज्य वेदिकधरमंका पोषक था किन्तु इसके राजा विभिन्न मत- 
बालोंके प्रति उदारताका व्यवहार करते थे। तथा इस राज्यके 
उच्च पदस्थ कमंचारियोंमें अधिकांश जेनधर्मावलम्बी थे। इस- 
लिये राजाओंको भी जनधमका विशेष रू्याल रखना पड़ता था। 

हरिहर द्वितोयके सेनापति इरुगप्प कट्टर जनधमानुयायी थे। 
उन्होंने ५९ वष तक विजयनगर राज्यके ऊच पदोंकों योग्यता- 
पूवंक निवाहा ओर जनधमंकी उन्‍नतिके लिये बराबर प्रयत्न 
करते रहे | इरुगप्पके अन्य सहयोगियोंने भी जनधमकी पूरी 
सहायता की ओर उसके प्रचारमें काफी योगदान दिया । 

विजयनगरकी रानियाँ भी जनधमम पालती थीं । श्रवणवेल- 
गोलके एक शिलालेखसे देवराय महाराजकी रानी भीमादेवीका 
जन हांना प्रकट हं 

१३६८ के एक झिलालेखसे पता चलता है कि जनोंने व॒क्‍का- 
राय प्रथमसे प्राथना की कि वेष्णब छोग जंनोंके साथ अन्याय 
करते हूँ। राजाने काफी जाँच पड़तालके बाद जनों ओर वेष्ण- 
वामें मेल करा दिया तथा यह आज्ञा प्रकाशित की-- 

यह जन दर्शन पहलेकी हो भाँति पद्नल महाद्ाब्द आर 

कलगटाका अधिकारी है | यदि कोई वैष्णव किसी भी प्रकार 
जनियोंकों क्षति पहुँचावे तो वेष्णबोंकों उसे बेष्णबधमकी क्षति 
समझना चाहिये | वैष्णव लोग जगह-जगह इस बातकी ताकीद- 
के लिये शासन कायम करे'। जब तक सूयथ ओर चन्द्रका 
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अस्तित्व हैं तव तक वैष्णव लोग जेन द्शनकी रक्षा करे गे। 
वैष्णव और जन एक ही हैं उन्हें अलग अलग नहीं समझना 
चाहिये। बेण्णवों ओर जेनोंसे जो कर लिया जाता है उससे 
श्रवणवेलगोलाके लिय रक्षकोंकी नियुक्ति की जाय और यह 
नियुक्ति वेष्णवोंके द्वारा हो। तथा उससे जो द्रव्य बचे उससे 
जिनालयोंकी मरम्मत कराई जाये और उनपर चूना पोता जाये। 
इस प्रकार वे प्रतिवर्ष धनदान देनेसे न चुकंगे ओर यश तथा 
सम्मान प्राप्त करे गे। जो इस आज्ञाका उल्लंघन करेगा वह 
राजद्रोही और संप्रदायद्रोही होगा ।”” 

एक दूसरे शिलालेखसे जनों और वीर शवोंके विवादका 
पता चलता हैं| यह लेख १६३८ ई० का हैँ, यह जेनधमंकी 
प्रशंसासे शुरू होता है ओर शिवकी प्रशंसासे इसका अन्त 
होता है । 

मामला यह था कि किसी वीर शबने विजयपाइव वसदिके 
खम्भेपर शिवलिंगको स्थापना कर दी ओर विजयप्पा नामके एक 
धनी जैन व्यापारीने उसे नष्ट कर दिया । इससे बड़ा क्षोभ फेला 
और जैनोंने वीर शेव मतके नेताओंके पास इस मामलेके निप- 
टारेके लिये प्राथना की । यह निउव्चय किया गया कि जेन लोग 
पहले विभूति ओर वेलपत्र शिवलिंगको चढाकर अपना आराधन- 
पूजन करे । इसके उपलक्ष्यमें बीर शोंने जेनियोंके प्रति अपना 
सौहाद प्रदर्शित करनेके लिये उक्त निणयमें इतना जोड़ दिया-- 
जो कोई भी जेधमंका विरोध करेगा वह शिवद्रोही समझा 
जायेगा । वह विभूति रुद्राक्ष तथा काशी ओर रामेइवरके शिव 
लिंगोंका द्रोही समझा जायेगा | शिलालेखके अन्तमें ज्ञिन शास- 
नकी जय हो” इस आशगयका वाक्य लिखा हुआ ह । 

इस तरह चौोदहवीं शतीमें आकर साम्प्रदायिक हेष कुछ 
कम हुआ ओर जनधमका दक्षिण भारतसे यद्यपि समूल नाश 
तो नहीं हो सका, फिर भी वह क्षीणप्रभ हो गया। 

| । 


२ सिद्धान्त 
?, जैनघमे क्‍या है ? 


जैनधम के सिद्धान्त जाननेसे पहले यह जान लेना आवड्यक 

हैँ कि जनधर्म हे क्या ? जनधम दाब्द दो दाब्दोंके मेलसे बना 
हँं---एक टब्द हैँ 'जन' ओर दूसरा हाब्द है 'धम!। जेसे 
विष्णको देवता माननेवाले वेष्णब ओर शिवको देवता मानने 
वाले ठाव कहलाते हैं, ओर उनके धमको वंष्णवधमं या 
डवधम कहते है; चेसे ही 'ज्ञिन! को देवता माननेवाले जन 
कहलाते हैं ओर उनके धमंको जंनधम कहते है। साधार्णतया 
जनधम' का यही अथ समझा जाता हँ। किन्तु इसका एक 
दसरा अथ भी है, जो इस अथसे कहों महस्त्वपृणं ह। बह 
अथ हं--'जिन'! फे द्वारा कहा गया धमं। अथान्‌ “जिन' ने 
जिस धमंका कथन किया है, उपदेश किया है वह घम है जेन- 
धर्म । शांवधम या वेष्णवधमं में यह अथ नहीं घटता ; क्‍्यांकि 
शिव या विष्णने स्वयं किसी धमंका उपदेश नहीं किया। वे तो 
देवता माने गये हैं। ओर वादमें जब बहुदेवतावादके स्थानमें 
एकेडवर भावनाका उदय हआ तो दोनों ईशवरके रूप कहलाये । 
'छेसे श्रीकृष्णकों विष्णुका पूृणावतार मान लिया गया। उनके 
भक्तोंका धरम तो मूलमें वेदविहित क्रियानुष्ठान ही ह। किन्तु 
“जिन! ईंडवरीय अवतार नहीं होते, वे तो म्वयं अपने पोरुपके 
बलपर अपने कामक्राधादि विकारोंको जीतकर “जिन” बनते 
“जिन! दब्दका अथ होता ह--जीतनेवाला । जिसने अपने 
आत्मिक विकारोंपर पूरों तरहसे बिजय प्राप्त कर ली वही 
“जिन! हे । जो 'जिन' बनते हैँ वे हम प्राणियोंमेंसे ही बनते है । 
भ्रत्येक जीवास्मा परमात्मा बन सकता हैे। जीवात्मा और 
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परमात्मामें इतना ही अन्तर हूं कि जीवात्मा अशगडद्ध होता हे, 
काम-क्राधादि बिकारों और उनके कारण कर्मोंसे घिरा होता 
हू, जिनकी, वजहसे उसके स्वाभाविक गुण--अनन्तज्ञान, 
अनन्तसुख ओर अनन्तवीय प्रकट नहीं हो पाते। ज़ब वह उन 
कर्मोंका नाझ कर देता हं तो वही परमात्मा बन जाता है, वही 
जिन कहलाता हं । “जिन! हो जानेपर प्रत्येक जीव सवज्ञ और 
वीतराग हो जाता हैँ, .उसे सबका ज्ञान रहता हे और उसके 
अन्दरसे राग और इ्ंपका मृलोच्छेद हा जाता हँ । उस अवस्था- 
में वह जो उपदेश देता ह॑ वह उपदेदा प्रामाणिक होता हे 
क्योंकि अप्रामाणिकताके दो ही कारण हैँ, एक अज्ञान और 
दूसरा रागह्प | मनुष्य या तो अज्ञानसे, ज्ञान न होनेसे नास- 
मझीके कारण गरूत बात वालता हें या ज्ञानवान होकर भी 
किसीसे राग ओर किसीसे हंप होनेसे गलत बात बोलता है । 
उदाहरणके लिए जेन पुराणोंमें और महाभारतमें एक कथा है । 
जन पुराणोंके अनुसार नारद, पवत ओर बसुये तीनों 
गुरु भाई थे । इनमेंसे पत्रत शुरूपुत्र था ओर शेष दोनों उसके 
पिताके शिष्य थे। एक बार “अज॑यष्टव्यम' के अथके सम्बन्धमें 
नारद ओर पवतमें विवाद हुआ। महाभारतके अनुसार देव- 
ताओं और ऋषियोंमें विवाद हुआ। पबत या देवताओंका 
कहना था कि इसका अथ ह “बकरेसे हवन करना चाहिए” ओर 
नारद या ऋषियों कहना था कि इसका अथ ह “पुराने धान्यसे 
हवन करना चाहिए ।” दोनों पक्ष राजा वसुके पास गये | बसु 
सत्यवादी था इसलिए उसका सिंहासन प्रथ्वीसे ऊपर उठा 
रहता था । किन्तु बसुने गुरुपुत्र पवत या देवताओंके प्रेमवश 
जानते हुए भी यही फेसलछा दिया कि जो पबत या देवता कहते 
हैं वही ठीक हू । इस असत्यवादिताके कारण वसुका सिंहासन 
प्रथ्वीमें धँस गया । यहाँ पवत तो अज्ञानसे “अजेयट्टव्यम्‌! का 
अथ गलत बतलाता था किन्तु वसुने जानते हुए भी गुरुपुत्रके 
प्रेमवश झूठ बोला। अतः असत्य बोलनेके दो ही कारण हैं 
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अज्ञान या रागदह्वंष। इन दोनोंके नष्ट हो जानेसे “जिन” सत्य- 
बादी होते हैं। और उनकी सत्यवादिताका प्रबल प्रमाण हे, 
उनके द्वारा कह्दा गया स्याह्वाद सिद्धान्त, जो वस्तुका पू्ण या 
अपू्ण किन्तु सत्यदशन करनेबाले सभी व्यक्तियोंके साथ न्याय 
करनेका माग बतलाता है । 

प्रत्येक धर्मके दो अंग होते हैं विचार और आचार | जेन 
धमंके विचारोंका मूल है स्याह्माद ओर आचारका मूल हे 
अहिंसा, न किसीके विचारोंक साथ अन्याय हो ओर न किसो 
प्राणीके जीवनके साथ खिलवाड़ हो । सब सबके विचारोंको समझें 
और सबके जीवनोंको रक्षा करें । यही उन जिनोंके उपदेशका 
मूल है । इसीसे उन्हें हितोपदेशी कहा जाता है। वे किसी व्य- 
क्तिविशेष, व्गविद्येप या सम्प्रदायविशेषके हितकी दृष्टिसे उपदेश 
नहीं देते | वे तो प्राणिमात्रके हितकी दृष्टिसे उपदेश देते हैं। 
वे केवल मनुष्योंके ही हितकी बात नहीं बतलाते, किन्तु जंगम 
और स्थावर सभी प्राणियोंके हिंतकी बात बतलाते हैं। उनका 
मूलमंत्र ही यह ह--'मा हिंस्यात्‌ सबंभूतानि'--किसी भी 
प्राणीकी हिंसा मत करो ।” न वे पश्ञुओंको बाध्य बतलाते हैं. 
और न किसी वर्गविशेषको अबध्य। उनकी वीतराग दृष्टिमें 
सब बराबर हैं। न वे ब्राह्मणकी पूजा करनेका उपदेश देते हैं 
ओर न चाण्डालसे घृणा करनेका। ऐसे वे वीतराग सवज्ञ 
ओर हितोपदेशी “जिन! होते हैं। और उनके द्वारा जो उपदेश 
दिया जाता है वही जेनधम कहलाता हैं । 

अन्य धर्मॉन भी सर्वज्ञाताकों हो अपने अपने धमका 
प्रवतक माना हे, क्‍योंकि जो अल्पज्ञ है, अज्ञानो है उससे साग- 
त्रिक ओर सावदेशिक सत्य उपदेश मिलनेकी आशा नहीं की 
जा सकती। किन्तु उन्होंने ईश्वर खुदा या गॉडकों सवज्ञ 
मानकर उसीको अपने २ धमका भ्रवतंक माना है। उनमें भी 
जो ईइबरको नहीं मानते, उन्होंने वेदको अपने धमका मूल 
माना हे, किन्तु वे वेदको किसी पुरुषके द्वारा रचा गया नहीं 
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मानते । इस तरह प्रायः सभी धर्मोने पुरुषको अल्पज्ष मानकर 
उसे अपने धमका प्रवतंक स्वीकार नहीं किया। किन्तु पुरुषके 
मध्यमें हुए बिना न तो ईइवरीय ज्ञानकी प्राप्ति हो सकती है 
ओर न उसके अथका व्याख्यान हो सकता हे; क्‍योंकि ईइवर 
स्वयं दारोर रहित होनेस हमे अपना ज्ञान किसी न किसी 
पुरुषके द्वारा ही दे सकता है, तथा उसका व्याख्यान भी पुरुष 
ही कर सकता है | किन्तु यदि वह पुरुष अल्पज्ञ हआ या 
रागठ्पी हुआ तो उसके व्याख्यानमें श्रम भी हो सकता हैं । 
अतः उस भी कमस कम विशिष्ट ज्ञानी तो मानना ही पड़ता है । 
यह सब इसलिये किया गया हैँ कि वे धम पुरुपकी सवज्ञता 
स्वीकार नहीं करते । उनकी दष्टरिसे पुरषकी आत्माका इतना 
विकास नहीं हो सकता। किन्‍त जेनधम इस तग्हके किसी 
ईडब रकी सत्तामें विश्वास नहीं करता | वह जीवात्माका सवज्ञ 
हो सकना स्वीकार करता है। अतः जेनधमं किसी ईडइबर या 
किसी स्वयंसिद्ध पुस्तकके द्वारा नहीं कहा गया हें। बल्कि 
मानवके द्वारा, उस मानवके द्वारा जो कभी हम ही जेसा 
अल्पज्ञ ओर रागढद्ठेषी था किन्तु जिसने अपने पोरुपसे प्रयत्न 
करके अपनी अल्पज्ञता और रागद्वंपके कारणोंसे अपने आत्मा- 
को मुक्त कर लिया और इस तरह वह सर्ज्ञ और वीतरागी 
होकर जिन बन गया, कहा गया हं। अतः जिन' हुए उस 
मानवके अनुभवोंका सार ही जनधम हूं | 

अब हम “धर्म” दब्दके वारेमें विचार करंगे। धमंद्व्दके 
दो अथ पाये जाते ह--एक, वस्त॒के स्वभावकों धर्म कहते है 
जसे अग्निका जलाना धर्म हैं, पानीका शीतलता धरम हूं 
वायका बहना धर्म हैं, आत्माका चतन्य धमं हैँ । ओर दूसरा, 
आचार या चारित्रकों धरम कहते हैं। इस दूसरे अथको कोई 
इस प्रकार भो कहते हूं--जिससे अभ्युदय और निःश्रयस-- 
मुक्तिको प्राप्ति हो उसे धर्म कहते हैं। चूँकि आचार या 
चारित्रसे इनकी प्राप्ति होती है इसलिये चारित्र ही धम हे 
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इस प्रकार धम शब्दसे दो अर्थोंका बोध होता हे एक बस्तु- 
स्वभावका ओर दूसरे चारित्र या आचारका । इनमेंसे स्वभाव- 
रूप धम तो क्या जड़ ओर क्या चेतन, सभी पदाथ्थमें पाया 
जाता है; क्योंकि संसारमें ऐसी कोई वस्तु नहीं, जिसका कोई 
स्वभाव न हो | किन्तु आचाररूप धम केवल चेतन आत्मामें 
ही पाया जाता है। इसीलिए धमका सम्बन्ध आत्मासे हे । 
प्रत्येक तक्त्वदर्शी धमप्रवतकने केवल आचाररूप धमका ही 
उपदेश नहों किया किन्तु वस्तु स्वभावरूप धमका भी उपदेश 
दिया हे जिसे दर्शन कहा जाता है। इसीसे प्रत्येक धम अपना 
एक दर्शन भी रखता है। ददञ्ननमें, आत्मा क्‍या है ? परलोक 
क्या है ? विद्वव क्‍या है ? ईइवर क्या हे ? आदि समस्याओंको 
सुलझानेका प्रयत्न किया जाता हैं । ओर धमके द्वारा आत्माको 
परमात्मा बननेका मार्ग बतलाया जाता हैँ। यद्यपि दशन और 
धम या वस्तु स्वभावरूप धम ओर आचाररूप धम दोनों 
जुदे-जुदे विपय हैं परन्तु इन दोनोंका परम्परमें घनिष्ट सम्बन्ध 
है| उदाहरणके लिये, जब आचाररूप धम आत्माको परमात्मा 
बननेका माग बतलाता हैं तब यह जानना आवश्यक हो जाता 
हैं कि आत्मा और परमात्माका स्वभाव क्या हे? दोनोंमें 
अन्तर क्‍या है और क्‍यों ह? यह जानें बिना आचारका 
पालना वसे ही छाभकारी नहीं हो सकता जेसे सोनंके गुण 
ओर स्वभावसे अनजान आदमी यदि सोनकों शोधनेका प्रयत्न 
भी करे तो उसका प्र थत्न लाभकारी नहों हो सकता। तथा यह 
वबान सवविदित है कि विचारके अनुसार ही मनुप्यका आचार 
होता है। उदाहरणके लिये, जो यह मानता हैं कि आत्मा नहीं 
हूं ओर न परछाक है उसका आचार सदा भोगग्रधान ही रहना 
है, ओर जो यह मानता है कि'आत्मा हैं, परलोक है, प्राणी 
अपन २ डभागञभ कमके अनुसार फल भोगता ह तो उसका 
आचार उससे बिलकुल विपरीत ही होता है । अतः विचारोंका 
मनुष्यके आचारपर, बड़ा प्रभाव पड़ता है । इसीसे दर्शनका 
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प्रभाव धमपर बड़ा गहरा होता;।हे, और एकको समझे बिना 
दूसरेकी नहीं समझा जा सकता। अतः जनधमका भी एक 
दशन है जो जनददन कहा जाता हूं । किन्‍त चेंकि वह वस्त 
स्वभावरूप धममें ही अन्तभूत हो जाता है अतः उसे भी हम 
धमका ही एक अंग समझते हैं। आर इसलिय जनधमसे 
“जिन! देवक द्वारा कहा,हुआ विचार आर आचार दोनों ही 
लेना चाहिये। 

प्रकारान्तरसे भी धमके दो भेद किये जाते है एक साध्य- 
रूप धर्म आर दसरा साधनरूप घधम | परमात्मत्व साध्यरूप 
धम ह ओर आचार या चारित्र साधनरूप धमं ह, क्योंकि 
आचार या चारित्रके द्वारा ही आत्मा परमात्मा बनता हँ। 
अतः यहाँ दोनों हो प्रकारके धर्माका निरूपण किया गया है । 


बडे (३ 
२, जैनदशनका प्राण 
अनेकान्तवाद 


ऊपर लिख आये है कि जनविचारका मूल स्याद्वाद या 
अनकान्तवाद हैं । अतः प्रथम उसे समझ लेना आवश्यक है । 

जन हृष्टिसे इस विश्वके मूलभूत तत्त्व दो भागोंमें 
विभाजित हूँ एक जीवतक्त्व ओर दसरा अजोव या जड़तत्त्व । 
अजीव या जड़तत्त्व भी पाँच भागों में विभाजित ह--पुदगल, 
धम, अधम आकाश ओर काल । इस तरह यह संसार इन 
छ तत्त्वोंसे बना हआ हँ । इन छहोंको छो द्रव्य कहते इन 
छ द्रव्योंके सिवा संसारमें अन्य कुछ भी नहीं हैं, जो कुछ हे, 
उस सबका समावेश इन्हीं छ द्रव्योंमें हो जाता हँ। गुण 
क्रिया. सम्बन्ध आदि जा अन्य तक्ष्व दसर दाघ्मनिकोंन माने 
हैं, जन दइृष्टिसे वे सब द्रव्यकी ही अवस्थाएँ हैँ, उससे प्रथक्‌ 
नहों; क्‍योंकि जो कुछ सत्‌ हैं वह सब द्रव्य हे। सत्‌ ही द्रव्यका 
लक्षण हें । असत्‌ या अभाव नामका कोई स्वतंत्र तत्त्व जेन- 
दशा नमें नहीं हं। किन्तु जो सत्‌ हैं दृष्टिभेदसे वही असत भी 
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है। न कोई वस्तु केवल सत्स्वरूप ही हे और न कोई वस्तु 
केवल असत्स्वरूप ही ह। यदि प्रत्येक वस्तुकों केवल सत्वरूप 
ही माना जायेगा तो सब वस्तओंके सवथा सत्म्बरूप होनेसे 
उन वस्तुओंके वीचमें जो अन्तर देखनेमें आता है, उसका लोप 
हो जायेगा और उसके लोप हो जानसे सब वर्तएँ सब रूप हो 
जायेगीं। उदाहरणके लिये--घट ( घड़ा ) और पट ( कपड़ा ) 
ये दोनों वस्तु हैं, घट भी वम्तु हे और पट भी वस्तु हैं। किन्तु 
जब हम किसोीस घट छान को कहते है तो वह घट ही छादा हे 

पट नहीं छाता। और जब पट छलानेको कहते ६ तो दष्द पट ही 
लाता हैं, घट नहीं छाता | इससे प्रमाणित है कि घट-घट ही है 
पट नहीं हें, ओर पट पट ही हु, घट नहों हे । न घट पट है 
ओर न पट घट है. किन्त है दोनों । परन्तु दोनोंका अम्तित्व 
अपनी-अपनी मय्यांदामें ही सीमित हे, उसके बाहर नहीं है । 
अतः प्रत्येक वस्तु अपनी मयांदामें हे ओर उससे बाहर नहीं 
है| यदि वस्तुएँ इस मर्यादाका उल्लंघन कर जायें तो फिर घट 
ओर पटकी तो वात ही क्या, सभी वस्तुएँ सब रूप हा जायेगी 
ओर इस तरहसे संकर दोप उपस्थित होंगा। अतः प्रत्येक वम्तु 
स्वरूप की अपक्षासे सन कही जाती है और पररूपकी अपेक्षासे 
असन कही जाती हँं। इसी दृष्टान्तकों गुरू शिप्यके संबादके 
रूपमें यहाँ दिया जाता है, उससे पाठक ओर भी अधिक म्पष्ट 
रूपसे उस समझ सकगे। 


गु०--एक मनुष्य अपन संवकका आशज्ञा देताह कि 
छढाआ ता सबक तुरन्त घट ल आता € और जब बस्त्र छादका 
आज्ञा देता ह तो बह बस्त्र उठा छाता है। यह तुम व्यवहारमसं 
प्रतिदिन देखते हा । किन्तु क्या कभो तुमने इस बातपर विचार 
किया कि सुननंबाछा 'घट' शब्द सुनकर घट ही क्यों लाता है 
ओर बस्त्र शब्द सुनकर वस्त्र ही क्‍यों छाता हूँ ? 


श्ि०--घटको घट कहते हैं और वस्लको वस्त्र कहते हैं । 
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इसलिये जिस वस्तुका नाम लिया जाता है, सेवक उसे ही ले 
आता है। 

गु“--घटको ही घट क्‍यों कहते हैं ? वस्त्रको घट क्‍यों 
नहीं कहते ! 

शि०--घटका काम घट ही दे सकता है. वस्त्र न दे 
सकता । 

गु०--घटका काम घट ही क्‍यों देता हे, बस्त्र क्यों नहीं 
देता ? 

शि८--यह तो वमस्तुका स्वभाव हैं, इसमें प्रइनके लिये 
स्थान नहीं ह | 

गु:--क्या तुम्हार कहनंका यह अभिप्राय हे कि जो 
स्वभाव घटका हैं वह वम्त्रका नहीं, और जो वस्त्रका हैँ वह 
घटका नहों ! 

शि०--जी हाँ, प्रत्येक वस्तु अपना जुदा स्वभाव रखती ह । 

गु८--अब तुम यह बतहाओ कि क्‍या हम घटको असत्‌ 
भी कह सकते हैं १ 

शि०--हाँ, घटके फूट जानंपर असत कहते ही हैं । 

गु०--हूट फूट जानेपर तो ग्रत्येक वस्तु असत्‌ कही जाती 
हैँ । हमारा मतलब हैँ कि क्‍या घटके रहते हुए भी उस असत्‌ 
कहा जा सकता ह ? 

शि०--नहीं, कभी नहीं, जो 'हं” वह “नहों! कंसे हो 
सकता है? 

गु८--किनारे पर आकर फिर बहना चाहते हो । अभी तुम 
स्वयं स्वीकार कर चुके हा कि प्रत्यक बस्तुका स्वभाव जुदा- 
जुदा होता हैँ ओर बह स्वभाव उसी वस्तुमें रहता हे दूसरो 
वस्तुमें नहों । 

शि०८--हाँ, यह तो में अब भी स्वीकार करता हूँ, क्योंकि 
यदि ऐसा न माना जायेगा तो आग पानी हो जायेगी और 
पानी आग हो जायेगा। कपड़ा मिट्टी हो जायगा और मिट्टी 
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कपड़ा हो जायेगी। कोई भी वस्तु अपने स्वभावमें स्थिर न 
रह सकेगी। 

गु?--यदि हम तुम्हारी ही बातकों इस तरहसे कहें कि 
प्रत्येक वस्तु अपने स्वभाव से नहीं हे तो त॒न्हें कोई आपत्ति 
तो नहीं ? 

शि०--नहीं, इसमें किसको आपत्ति हो सकती ह । 

गु०--अब तुमसे फिर पहला प्रइन किया जाता हे कि 
क्या मौजूदा घटको असन्‌ कह सकते हैं ? 

शि०--( चुप ) 

गु०--चुप क्यों हो ? क्या फिर श्रममें पड़ गये हो ? 

शि०--पर स्वभावकी अपेक्षासे मोजूदा घटकों भी असत 
कह सकते हैं । 

गु०--अब रास्तेपर आये हो । जब हम किसी वस्तुकों सत 
कहते है तो हमें यह ध्यान रखना चाहिये कि उस बस्तुके 
स्वरूपकी अपेक्षास ही उस सन कहा जाता हं । अपनसं अन्य 
बस्त॒के म्वरूपकी अपेक्षास संसारकी प्रत्येक वम्तु असन हे। 
देवदत्तका पुत्र संसार भरके मन॒प्योंका पत्र नहीं है ओर न 

देवदत्त संसार भरके पुत्रोंका पिता है । क्या इसस हम यह 

नतीजा नहीं निकाल सकते कि देवदत्तका पुत्र-पुत्र ह और नहीं 
भी है । इसी तरह देवदत्तका पिता पिता हैं ओर नहीं भी ह । 
अतः संसारमें जो कुछ ह वह किसी अपक्षास नहीं भी ह । 
सवंथा सन्‌ या सबथा असन कोई वस्तु नहीं ह । 

किन्तु जब जनदशंन यह कहता ह कि प्रत्येक चम्तु सत भी 
हैं ओर असत भी हैं तो श्रोता इस असंभव समझना हैं क्योंकि 
जो सत्‌ ह वह असन कस हो सकता है ? परन्तु ऊपर बतलाये 
गये जिन दृष्टिकोणोंकों छक्ष्य करके जेनदर्शन बम्तुकों सन और 
असत्‌ कहता हैँ यदि उन दृष्टिकोणोंकों भी समझ न्‍्थ्या जाये 
तो फिर उसे असंभव कहनेका साहस नहीं हो सकता । किन्तु 
जिसे समझनेमें बादरायण जेसे सूत्रकारों और शंकराचार्य 
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जैसे उसके व्याख्याताओंको भी श्रम हुआ, उसमें यदि साधा- 
रणजनोंको व्यामोह हो तो अचरज ही क्‍या हैं । 

वादगायणके सूत्र “नकस्मन्नसंभवाव ( २-७५-३३ ) को 
व्याख्या करते हुए सवारी झंकराचायन इस सिद्धान्तपर जो 
सबसे बड़ा दृपण दिया ह बह है “अनिडिचतता' । इनका कहना 
ह कि वस्तु हैँ ओर नहों भी ह' एंसा कहना अनिश्चितताकों 
बतलाता हू। अथान ससे बम्तुका कोई निड्चित स्वरूप नहीं 
गहता । और अनिडिचतता संदशयक्ती जननी है । अतः यदि जन 
सिद्धान्तके अनुसार वम्तु अनिश्चिचत हैँ तो उसमें निःसंदय 
प्रवृत्ति नहीं हो सकती। किन्तु ऊपरके डदाहरणोंसे इस 
आपत्तिका परिहार स्वयं हो जाता हैं। हम व्यवहारमें भी 
परस्पर विरोधी दो धर्म एक ही वस्तुमें पाते हे--जैसे भारत 
स्वदेश भी हे ओर विदेश भी. देवदत्त पिता भी हैं और पुत्र 
भी। इसमें न कोई अनिडिचतता हैँ और न संशय | क्योंकि 
भारतीयोंकी दृष्टिस भारत स्वदेश है ओर विदेशियोंकी दृष्टिसे 
विदेश हैं । यदि कोई भारतीय भारतको स्वदेश ही समझता हे 
तो वह भारतको केबल अपने ही हदृष्टिकोणसे देखता हे, दूसरे 
भारतीयेतरोंके दृष्टिकोणस नहीं, और इसलिए उसका भारत- 
दशान एकांगी हँ । प्ण दर्शनके लिए सब हइष्टिकोणोंकों हृष्टिमं 
रखना आवश्यक ह । अतः शंकराचायका यह कथन कि- “एक 
धर्मामें परस्परमें विरुद्ध सक्त और असक्ष्व धर्मोका होना 
असंभव ह ; क्योंकि सत्त्वधमके रहनपर असच्ष्बधमं नहीं रह 
सकता ओर असक्ष्बधमक रहनपर सक्त्वधर्म नहों रहता, अतः 
आहत मत असंगत है” कहाँ तक संगत है यह निष्पक्ष पाठक 
ही विचार कर । 


स्यथाद्दाद 
इस प्रकार जब प्रत्येक वस्तु परस्परमें विरोधी प्रतीत होने- 
१. ब्रह्मसत्र २-२-३ ३ का शांकरभाष्य । 
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वाले धर्मोका समूह है तो उस अनेक धर्मात्मक वस्तुका जानना 
उतना कठिन नहीं हे, जितना शब्दोंके द्वारा इसे कहना कठिन 
ह ; क्‍योंकि एके ज्ञान अनंक धर्मक्नों णएक साथ जान सकता 
है, किन्तु एक शब्द एक समयमें वस्तुके एक ही धर्मका आंशिक 
व्याख्यान कर सकता है । इसपर भी टाब्दकी प्रवृत्ति वक्ताके 
अधीन हं। वक्ता बस्त॒कें अनेक धर्सोमेंस किसी एक धर्मकी 
मुख्यतास बचन व्यवहार करता हैँ। जसे, देवदत्तकों एक हो 
समय उसका पिता भी पुकारता है और उसका पत्र भी पुकाग्ता 
हं। पिता उस 'पुत्र' कहकर पुकारता हूँ और उसका पुत्र उस 
“पिता” कहकर पुकारता हैं । किन्त देवदत्त न केवल पिता ही 
हैं ओर न केवल पुत्र ही ह किन्तु पिता भी हैँ और पुत्र भी है 
इसलिए पिताकी दृष्टिस देवदत्तका पृत्रत्व धर्म मुख्य हें ओर 
दोष धर्म गोण है. ओर पुत्रकी दृष्टिस देवदत्तका पितृत्व धर्म 
मुख्य है ओर शेप धरम गौण हैं; क्योंकि अनेक धर्मात्मक वम्त॒- 
मेंस जिस धमंकी विवश्षा होती ह वह धम मुख्य कहाता है 
आर इतर घधम गाण । अतः जब बम्त अनक धमात्मक प्रमा- 
णित हो चुकी ओर इब्दर्म इतनी सामथ्य नहों पाई गई जो 
उसके पूर धर्मोका कथन एक समयमें कर सके। नथा उत्यक 
वक्ता अपनी-अपनों दृष्टिस वचन व्यवहार करता हुआ देखा 
गया तो वस्तुका स्वरूप समझनमसें श्रोताको कोई धोखा न हो, 
इसल्य स्याद्रादका आविष्कार हुआ। 


स्थाह्माद' सिद्धान्तके अनुसार विवश्चित धमसे इतर धर्मो- 
का द्यातक या सूचक 'स्थान समस्त चाक्योंके साथ गुप्त- 
रूपस सम्बद्ध रहता है। स्थात आब्दका अभिप्राय 'कथंचित' या 
“किसी अपक्षा' स € । अतः संसारमं जो कुछ है बह किसो 
अपक्षास नहीं भी है । इसी अपेक्षावादका सूचक “स्थान? दाद 
है, जिसका प्रयोग अनकान्तवादके छिय आवद्यक ह; क्योंकि 
स्यात! शब्दके विना “अनेकान्त' का प्रकाशन संभव नहीं है । 
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अतः अनकान्त दृष्टिस प्रत्येक वःतु स्थात्‌ सतः और 'स्यात्‌ 
असन! हे । 

कोई कोई विद्वान स्यात्‌” शब्दका प्रयोग शायद” के अथ में 
करते हैं| किन्तु शायद शब्द अनिश्चितताका सूचक है, जब कि 
स्थात्‌ शब्द एक निडिचित अपेक्षाबादका सूचक है। इस प्रकार 
अनेकान्तवादका फलिताथ स्याद्वाद है, क्योंकि स्याद्वादके बिना 
अनेकान्तवादका प्रकाशन संभव नहीं है । अतः एक ही बस्तुके 
सम्बन्धमें उत्पन्न हुए विभिन्न दृष्टिकोणोंका समन्वय स्याद्वादके 
द्वारा किया जाता है । 

हम ऊपर लिख आये हैं कि शब्दकी प्रवृत्ति बक्‍्ताके अधीन 
हं, अतः प्रत्येक वस्त॒में दोनों ध्मंकि रहनेपर भी वकक्‍ता अपने 
अपने दृष्टिकोणसं उन धर्मोका उल्लेख करते हैं। जैसे--दो 
आदमी कुछ खरीदनके लिये एक दकानपर जाते है । वहाँ किसी 
वम्तुको एक अच्छी बतलाता है, द्सरा उस बुरी बतलाता है । 
दोनोंमें बात बढ़ जाती हं | तब तीसरा आदमी उन्हें समझाता 
ह--'भई क्‍यों झगड़ते हो ? यह वस्तु अच्छो भी है ओर बुरी 
भी । तुम्हारे लिये अच्छी ह. ओर इनके लछिय बुरी है । अपनी 
अपनी दृष्टि ही तो ह। य॑ तोनों व्यक्ति तीन प्रकारका वचन 
व्यवहार करते हैं । पहला विधि करता है, दूसरा निषेध, और 
तीसरा विधि और निषेध । 

वस्तुके उक्त दोनों धर्मोको यदि कोई एक साथ कहना चाहे 
तो नहों कह सकता; क्योंकि एक शब्द एक समयमें विधि ओर 
निषेधमेंसे एकका ही कथन कर सकता है ऐसो अवस्थामें वस्तु 
अवाच्य ठहरती है अर्थात्‌ उस शब्दके द्वारा नहीं कहा जा 
सकता । 5 £ आर वचन व्यवहारोंकों दाशनिक भाषामें स्यात्‌ 
सत्‌ , स्यात्‌ असन , स्थान सदसत्‌ ओर स्यथात अवक्तव्य कहते है । 
सप्तभंगीके मूल यही चार भंग हैं । इन्हींके संयोगस सात भंग 
होते हैं। अथात्‌ चतुथ भंग स्यात्‌ अवक्तव्यके साथ क्रमशः 
पहले, दूसरे ओर तीसरे भंगको मिलानेसे पाँचवाँ, छठा और 
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सातवाँ ७ रे र्में 
सातवाँ भंग बनता है । किन्तु लोक व्यवहारमें मूल चार तरहके 
वचनोंका व्यवहार देखा जाता है । 


स्वामी दांकराचायने चोथे भंग 'स्यादवक्तव्य' पर भो 
आपत्ति की है। वे कहते हैं कि--/पदार्थ अवक्तव्य भी नहीं हो 
सकते । यदि वे अवक्तव्य हैं तो उनका कथन नहीं किया जा 
सकता हे | कथन भी किया जाय और अवक्तव्य भी कहा जाये 
ये दोनों बातें परस्परमें विरुद्ध हैं” । किन्तु यदि जैन बस्तुको 
सवंथा अवक्तव्य कहते तब तो आचाय ञ्ंकरका उक्त दोषदान 
उचित होता । किन्तु वे तो अपेक्षा भेदसे अवक्तव्य कहते हैं 
इसीका सूचन करनके लिये स्यात शब्द अवक्तव्यके साथ लगाया 
है जो बतलाता है कि वस्तु सवंथा अवक्तव्य नहीं है, किन्‍नु किसी 
एक रष्टिकोणसे अवक्तव्य हे । 

इससे स्पष्ट हे कि आचायशंकर स्याद्रादको समझ नहीं सके । 
इसलिये स्वर्गीय महामहोपाध्याय डाक्टर गंगानाथ झा ने 
लिखा हँं-- 
. “जबसे मैंने शंकराचाय द्वारा जेन सिद्धान्तका खण्डन पढ़ा 
हूँ तबस मुझे विश्वास हुआ कि इस सिद्धान्तमें बहुत कुछ हे, 
जिस वेदान्तके आचार्योन नहीं समझा । और जो कुछ में अब 
तक जनधमको जान सका हूँ उससे मेरा यह दृढ़ विश्वास हुआ 
हं कि यदि वे जैनधमंको उसके मूलग्रन्थोंसे देखनेका कष्ट उठाते 
तो उन्हें जेनधमंका विरोध करनेकी कोई बात नहीं मिलती ।” 

हिन्दू विश्वविद्यालयके दशन झास्त्रके भूतपूत्र प्रधान 
अध्यापक श्रीफणिभूषण अधिकाराने श्रीस्याद्गाद महाविद्यालय 
काशीके वार्पिकोत्सवके अध्यक्ष पदसे अपने भाषणमें 
कहा था-- 


९ चर श्र ७ जि 
जनधमक स्याद्वादसिद्धान्वकों जितना गलत समझा गया 





अल 





१. “न चंपां पदार्थानामवक्‍तव्यत्वं संभवति । अवक्तव्यश्चेन्नोच्येरन । 
उच्यन्ते चावक्तव्याश्चेति विप्रतिपिद्धम' ।--बश्रह्मस्‌ ० शाँ० २-२-३३ । 
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है उतना किसी अन्य सिद्धान्तको नहीं। यहाँ तक कि ञंकरा- 
चाय भी इस दीपसे मुक्त नहीं हैं। उन्होंने भी इस सिद्धान्तके 
प्रति अन्याय किया । यह बात अल्पज्ञ पुरुषोंके लिए क्षम्य हो 
सकती थी। किन्तु यदि मुझे कहनेका अधिकार हेतो में 
भारतके इस महान विद्वानके लिये तो अक्षम्य ही कहूँगा। 
यद्यपि में इस महर्षिको अतीव आदरकी दृष्टिसे देखता हूँ। ऐसा 
जान पड़ता हैं कि उन्होंने इस धर्ंके दश्नशाश्षके मूलग्रन्थोंके 
अध्ययन करनेकी परवाह नहीं की |! 

ऐसी स्थितिमं भी जब हम किसी विद्वानकों, उस 
विद्वानको जो कि अनेकान्तवादको संशयबादका रूपान्तर नहीं 
मानते और उसे जेनदनकी बहुमूल्य देन स्वीकार करते हें, 
यह लिखते हुए पाते हैं कि शंकराचायने «स्याद्गादका मार्मिक 
खण्डन अपने शारीरिक भाष्यमें प्रबल युक्तियोंके द्वारा किया है 
तो हमें अचरज होता हं, अस्तु । 

सप्तमंगीवादका विकास दाद्गनिक क्षेत्रमें हुआ था, इसलिये 
उसका उपयोग भी वहीं हुआ । उपछब्ध जेनवाड्मयमें दाझ- 
निक क्षेत्रमें सप्तमंगीवादको चरिताथ करनेका श्रेय सर्वप्रथम 
स्वामी समनन्‍्तभद्रको ही प्राप्त है। उन्होंने अपनी आप्रमीमांसामें 
सांख्यको सदेकान्तवादी, माध्यमिकको असदेकान्तवादी, 
बेशेषिकको सदसदेकान्तवादी और बोद्धको अवक्तव्येकान्तवादी 
बतलाकर मूल चार भंगोंका उपयोग किया ओर शेष तीन भंगोंका 
उपयोग करनेका संकेत मात्र कर दिया। उनके पदचात्‌ आप्रमी- 
मांसापर “अष्टशर्ती ” नामक भाष्यके रचयिता श्रीअकलंकदेवने 
शेष तीन भंगींका उपयोग करके उस कमीको पूरा कर दिया | 
उनके मतसे ह्ांकराचायका अनिवबचनीयवाद सदवक्तव्य, 


१. देखो-भारतीयदर्शन (पं०बल्देव उपाध्याय) पृ० १७७ । 
२. कारिका मं० ९--२०। 
३. अष्टसहस्नी पृु० १३८-१४२ 
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बोद्धोंका अन्यापोहवाद असदवक्तव्य और यौगका पदार्थवाद 
सदसदवक्तव्य कोटिमें गभित हं। इस तरह सातों भंगोंका 
उपयोग हो जाता हे। 


३, द्रव्य-व्यवस्था 


जेनद्शनके मूलतक्त्व अनेकान्तवाद और उसके फल्ताथथ 
स्थाह्राद ओर सप्रभंगीवादका परिचय कराकर अब द्रव्यव्य- 
वस्थाको बतलाते हैं | 

यद्यपि द्रव्यका लक्षण सतू्‌ ह॑ तथापि प्रकारान्तरसे गुण 
ओर पर्यायोंके समूहको भी द्रव्य कहते हे । जेसे, जीव एक द्रव्य 
हे, उसमें सुख ज्ञान आदि गुण पाये जाते हैं और नर नारकी 
आदि पयायें पाई जाती है किन्तु द्रव्यसे गुण ओर पर्यायकी 
प्रथक्‌ सत्ता नहीं हे। ऐसा नहीं हे कि गुण प्रथक्‌ हैं, पर्याय 
प्रथक्‌ हैं ओर उनके मेलसे द्रव्य बना है । किन्तु अनादिकालसे 
गुणपर्योयात्मक ही द्रव्य हैं। साधारण रीतिसे गुण नित्य होते 
हैं ओर पर्याय अनित्य होती हैं। अतः द्रव्यको नित्य-अनित्य 
कहा जाता है । जेनदशनमें सतका लक्षण उत्पाद, व्यय ओर 
प्रौव्य माना गया हे। अथात्‌ जिसमें प्रति समय उत्पत्ति, 
विनाश ओर स्थिरता पाई जाती है वही सत्‌ हूं । जंसे, मिदट्टीसे 
घट बनाते समय मिट्टीकी पिण्डरूप पर्याय नष्ट होती हैँ, घट 
पयाय उत्पन्न होती हैं ओर मिट्टी कायम रहती हं । ऐसा नहों है 
कि पिण्ड पर्यायका नाझ प्रथक समयमें होता हँ ओर घट 
पर्यायकी उत्पत्ति प्रथवकू समयमें होती ह। किन्तु जो समय 
पहली पर्यायके नाइका हैं, बही समय आगेकी पर्यायके उत्पादका 
हैं। इस तरह प्रतिसमय पूब्॑ पर्यायक्रा नाश ओर आगेकी 
पर्यायकी उत्पत्तिके होते हुए भी द्रव्य कायम रहता हैँ अतः वस्तु 
प्रतिसमय उत्पाद व्यय और ध्रौव्यात्मक कही जाती है । 

आशय यह है कि प्रत्येक वस्तु परिवतनशोल हैँ, और उसमें 
वह परिकतंन प्रति समय होता रहता हे। जेसे, एक बच्चा 
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कुछ समय बाद युवा हो जाता है ओर फिर कुछ काल के बाद 
बूढ़ा हो जाता है । बचपनसे युवापन और युवापनसे बुढ़ापा 
एकदम नहों आ जाता, किन्तु प्रतिसमय बच्चेमें जो परिवतन 
होता रहता है वही कुछ समय बाद युवापनके रूपमें दृष्टिगोचर 
हांता हैं । प्रति समय होनेवाला परिवतंन इतना सूक्ष्म है कि 
उसे हम देख सकनेमें असमथ हैं। इस परिवतनके होते हुए 
भी उस बच्चेमें एकरूपता बनी रहती हैँ, जिसके कारण बड़ा 
हो जाने पर भी हम उसे पहचान लेते हैं। यदि ऐसा न मानकर 
द्रव्यकोी केबल नित्य ही मान लिया जाय तो उसमें किसी पग्रकार- 
का परिवतन नहों हो सकेगा, और यदि केवल अनित्य ही मान 
लिया जाये तो आत्माके सबथा क्षणिक हानेसे पहले जाने 
हुण्का म्मरण आदि व्यापार नहीं वन सकेगा। अतः प्रत्यक 
द्रव्य उत्पाद, विनाश ओर ध्रोव्य स्वभाववाला हूँ । चूँकि द्रव्यमें 
गुण ध्रव होते हैं और पयाय उत्पाद विनाइझशील होती हें; 
अतः गुणपर्यायात्मक कहो या उत्पाद व्यय ध्रौव्यात्मक कहो 
दोनोंका एक ही अभिप्राय ह। द्रव्यके इन दोनों छक्षणोंमें 
वास्तवमें कोई भेद नहीं है, किन्तु एक लक्षण दुसरे लक्षणका 
व्यज्ञकमातन्र हँ। 

द्रव्यका स्वरूप बतलाते हुए आचाय कुन्दकुन्दने प्रवचन- 
सारमें कहा हे-- 

“दवियदि गच्छदि ताईं ताइं सब्भावपज्जयाईं ज॑ं । 

दवियं त॑ भण्णंते अणण्णभदं त सत्तादों ॥१%॥ 


अथ--द्र' धातुसे, जिसका अथ जाना हं, द्रव्य शब्द वना 
ह। अतः जो अपनी उन उन पर्यायोंको प्राप्त करता हे, उसे 
द्रव्य कहते हैं। वह द्रव्य सत्तासे अभिन्न हैं । 

इससे यह बतलाया है कि द्रव्य सत्स्वरूप हें। ओर जेसे 


पयोयोंका प्रवाह सतत्‌ जारी रहता हे, एकके पहचात्‌ दूसरी 
ओर दूसरीके पहचात्‌ तीसरी पयोय होती रहती हे, वेसे ही 
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द्रव्यका प्रवाह भी सतत्‌ जारो रहता हैँ । अ्थात्‌ द्रव्य अनादि 
ओर अनन्त है । 

'दव्यव॑ सल्‍लक्खणियं उप्पादव्वयध॒वत्तरांजत्त । 

गुणपज्जयासय वा ज॑ं त॑ भण्णंति सब्वण्ट् ॥१०॥ 


अथ--भगवान जिनेन्द्रदेव द्रव्यका लक्षण सन्‌ कहते हैं । 
अथवा जो उत्पाद, व्यय और धोव्यसे संयुक्त हे वह द्रव्य हे । 
अथवा जो गुण और पयायका आश्रय है वह द्रव्य हैं ।' 

द्रव्यके इन तीनों लक्षणोंमेंसे एकके कहनेसे शेष दो लक्षण 
स्वतः ही कहे जाते हैं, क्योंकि जो सत हैं वह उत्पाद, व्यय 
और भश्रौव्य तथा गुण और पर्यायसे संयुक्त हे, जो उत्पाद, 
व्यय और धोव्यवाला है वह सत हे ओर गुण पर्यायक्रा आश्रय 
भी हे, तथा जो गुण पर्यायवाला हे वह सत हैं और उत्पाद 
व्यय और ध्रोव्यसे संयुक्त भी है । 

चूँकि सत्‌ नित्यानित्यात्मक है अतः सनके कहनेसे उत्पाद 
व्यय और धौव्यपना प्रकट होता हे तथा ध्रवत्वस गुणोंके साथ 
और उत्पादव्ययस विनाशञील पयायोंके साथ एकान्मकता प्रकट 
होती है । इसी तरह वस्तुको उत्पाद-व्यय और ध्रौव्य स्वरूप 
बतलानेस उसकी नित्यानित्यात्मकता ओर गुणपर्यायविशिष्टता 
प्रकट होती है । तथा वस्तुकों गुणपयायात्मक बतलानेस गुणोंसे 
भप्रौव्यका और पर्यायस उत्पाद विनाशका सूचन होता हे और 
उससे नित्यानित्यात्मक सन्‌ है यह प्रतीत होता हे । अतः तीनों 
लक्षण प्रकारान्तरसे द्रव्यका विटलेषण करते हैं ओर बतलाते 

! कि-- 
“उप्पत्तीव विणासो दब्वस्स ये णत्थि अत्तथि सब्भावों । 
विगमुप्पादधुवत्त करेंति तस्सेव पज्जाया ॥ ११॥ 

अरथथ--“द्रव्यका न तो उत्पाद होता है ओर न विनाश, 
वह तो सत्स्वरूप है । किन्तु उसीकी पयोर्यें उसके उत्पाद, व्यय 
और भध्रोव्यको करती हैं ।” 
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इसका यह मतलब हे कि द्रव्य न तो उत्पन्न होता है और 
न नष्ट होता है, किन्‍त्‌ उसकी पर्याय उत्पन्न होती और नष्ट होतो 
हैं ओर वे पर्याय चूँकि द्रव्यसे अभिन्न हैं अतः द्रव्य भी उत्पाद- 
व्ययशील हूँ । 

जैन दश नके इस सिद्धान्तका प्रतिपादन महर्षि पतल्ललिने 
भी कस महाभाष्यके पदपशाहिकमें निम्नलिखित दाच्दोंमें 
किया हे-- 


“द्ब्यं नित्यम, आक्ृतिरनित्या । सुवर्ण कयाचिदाकृत्या युक्‍तं पिण्डो 
भवति, पिण्डाकृतिमृपमृद्य रुचका: क्रियन्ते, रुचकाकृतिमुपमृद्य कटका: 
क्रियन्ते, कटकाकृतिमुपमृथ् स्वस्तिका: क्रियन्ते । पुनरावृत्त: सुवर्णपिण्ड: 
पुनरपरया55कृत्या युक्त: खदिरांगारसदृशे कुण्डले भवत:। आक्ृतिरन्या 
च श्रन्या च भवति, द्रव्यं पुनस्तदेव, आऊद्ृत्युपमर्देन द्रव्यमेवावशिष्यते । 


अथाोत्‌ृ-- द्रव्य नित्य हैं ओर आकार यानी पयोय अनित्य 
है । सुवर्ण किसी एक विशिष्ट आकारसे पिण्डरूप होता है। 
पिण्डरूपका विनाश करके उससे माला बनाई जाती हैं । माछा- 
का विनाश करके उससे कड़े बनाये जाते हैं। कड़ोंको तोड़कर 
उससे स्वस्तिक वनाये जाते हैं। स्वस्तिकोंकों गलाकर फिर 
सुबणपिण्ड हो जाता हूं। उसके अमुक आकारका विनाश 
करके खदिर अद्भारके समान दो कुण्डल बना लिय जाते हैं। 
इस प्रकार आकार बदलता रहता हूँ परन्तु द्रव्य वही रहता 
हे । आकारके नष्ट होनेपर भी द्रव्य शोष रहता ही है । 
इससे द्रव्यकी नित्यता ओर पर्यायक्री अनित्यता प्रमाणित 
होती है । जन दर्शन भी ऐसा ही मानता हैँ ओर इसीसे वह 
वस्तु का लक्षण उत्पाद-व्यय ओर भ्रोव्य करता हैं । उसके मतसे 
तत्त्व त्रयात्मक है । आचाय समनन्‍्तभद्रने दो दृष्टान्‍न्त देकर इसी 
बातको प्रमाणित किया हैं। आप्तमीम॑सामें वे लिखते हें-- 
'घटमौलिसुवर्णार्थी नाशोत्पादस्थितिष्वयम्‌ । 
शोकप्रमोदमाध्यस्थ्यं जनो याति सहेतुकम्‌ ॥५९॥ 
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“एक राजाके एक पुत्र है ओर एक पुत्री । राजाके पास एक 
सोनेका घड़ा है | पुत्री उस घटको चाहती है, किन्तु राजपुन्र 
उस घटको तोड़कर उसका मुकुट बनवाना चाहता है। राजा 
पुत्रकी हठ पूरी करनेके लिए घटको तुड़वाकर उसका मुकुट 
बनवा देता है। घटके नाइझसे पुत्री दुखी होती है, मुकुटके 
उत्पादसे पुत्र प्रसन्न होता है ओर चूँकि राजा सुबणका इच्छुक 
है जो कि घट टूटकर मुकुट बन जानेपर भी कायम रहता है 
अतः उसे न शोक होता है ओर न हष। अतः वस्तु त्रया- 
त्मक ( तीनरूप ) हे ।” 

दूसरा उदाहरण-- 

'पयोत्रतो न दधष्यति न पयोऊउत्ति दधिब्रतः । 
अगोरसब्रतो नोभे तस्मात्तत्व॑ त्रयात्मकम ॥६०॥ 

“जिसने केवल दूध ही खानेका त्रत लिया हे, वह दही नहीं 
खाता । जिसने केवल दही खानेका व्रत लिया हे वह दूध नहीं 
खाता । ओर जिसने गोरसमात्र न खानेका त्रत लिया है वह न 
दूध खाता है ओर न दही; क्योंकि दूध ओर दही दोनों गोरस 
की दो पयाये हैं अतः गोरसत्व दोनोंमें हें। इससे सिद्ध है कि 
वस्तु त्रयात्मक-उत्पादव्ययश्रोव्यात्मक हैं । 

मीमांसादडनके पारगामी महामति कुमारिल भी वस्त॒को 
उत्पाद, व्यय ओर प्रोव्य-स्वरूप मानते हेँ। उन्होंने भी उसके 
समथनके लिए म्वामी समनन्‍्तभद्रके उक्त हदृष्टान्तकों ही अपनाया 
हू । वे उसका खुलासा करते हुए लिखते हैं-- 

बर्धभानकभंगे च रुचक: क्रियते यदा। 

तदा पर्वारथिन: शोक: प्रीतिश्चाप्युत्तराधथिन: ॥२१॥ 

हेमाथिनस्तु माध्यस्थ्यं तस्मादवस्तु त्रयात्मकम । 

नोत्पादस्थितिभंगानामभावे स्यान्मतित्रयम्‌ ॥२२॥ 

न नाशेन बिना शोको नोत्पादेन विना सुखम । 

स्थित्या विना न माध्यस्थ्यं तेन सामान्यनित्यता ॥३२॥ ४ 
>>्मी० इलो० वा० ॥ 
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अथात्‌--जब सुबणके प्यालेको तोड़कर उसकी माला बनाई 
जाती हैं तब जिसको प्यालेकी जरूरत हैं, उसको शोक होता 
है, जिसे मालाकी आवश्यकता है उसे हष होता है ओर जिसे 
सुवणकी आवश्यकता ह उसे न हष होता है ओर न झोक। 
अतः वस्तु त्रयात्मक है । यदि उत्पाद, स्थिति ओर व्यय न होते 
तो तीन व्यक्तियोंके तीन प्रकारके भाव न होते, क्योंकि प्यालेके 
नाशके बिना प्यालेकी आवद्यकतावालेको शोक नहीं हो सकता, 
मालाके उत्पादके बिना मालाकी आवश्यकतावालेको हप नहीं 
हो सकता ओर सुबर्णकी स्थिरताके बिना सुवण इच्छकको प्याले- 
के बिनाश ओर मालाके उत्पादमें माध्यस्थ्य नहीं रह सकता । 
अतः वस्तु सामान्यसे नित्य है ।! ( और विशेष अथोत पयोय- 
रूपस अनित्य है )। 

निष्कष यह हूं कि जन दशनमें द्रव्य ही एक तत्त्व हें, 
६ प्रकाका हे ओर वह प्रति समय उत्पाद-व्यय और 
ध्रौव्य-स्वरूप हे । अतणव वह द्रव्यदृष्टिसे नित्य है और पर्योय- 
इृष्टिसे अनित्य हे। अब प्रत्येक द्रव्यका परिचय कराया 
जाता हैं । 

४. जीवद्रव्य 


जैनाचाय श्रीकुन्दकुन्दने प्रवचनसारमें जीवका स्वरूप इस 
अकार बतलाया हे-- 

“अरसमरूवमगंधं अव्वत्तं चेदणागुणमसहं । 
जाण अलिगग्गहर्ण जीवमशिहिट्ठसंठाणं ॥२-८०॥' 

“जिसमें न कोई रस है न कोई रूप है ओर न किसी प्रकार- 
की गन्ध है, अतएब जो अव्यक्त हे, शब्द्रूप भी नहों हे, किसी 
भौतिक चिहसे भी जिसे नहीं जाना जा सकता और न जिसका 
कोई निर्दिष्ट आकार ही हे, उस चेतन्यगुण विशिष्ट द्ृव्यको जीव 
कहते 

इसका यह आशय हे कि जिसमें चेतनागुण है, वह जीव 
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हैे। ओर वह जीव पुद्गल द्रव्यसे जुदा है, क्योंकि पुद्गलद्गब्य 
रूप, रस, गन्ध ओर स्पश गुणवाला तथा साकार होता है, किन्तु 
जीवद्रव्य ऐसा नहीं हे । अतः जीवद्गव्य जड़तत्त्वसे जुदा एक 
वास्तविक पदाथ है। ओर भी-- 
'जीवो त्ति हवदि चेदा उवओगविसेसिदो पह कत्ता। 
भोत्ता य देहमत्तो ण हि. मुत्तों कम्मसंजुत्तो ॥२७॥* 
--पंचास्ति ० 
“यह जीव चेतन्यस्वरूप हे, जानने देखनेरूप उपयोगवाला 
हे, प्रभु हे, कता हे, भोक्ता हे और अपने शरीरके बराबर है। 
तथा यद्यपि वह मूर्तिक नह है तथापि कर्मोसे संयुक्त हे ।” 
इस गाथाके द्वारा जीवद्रव्यके सम्बन्धमें जेनदशनकी प्रायः 
सभी मुख्य मान्यताओंको बतला दिया है । उनका खुलासा इस 
प्रकार हे-- 


जोब चेतन है 


जीवका असाधारण लक्षण चेतना है ओर वह चेतना 
जानने ओर देखनेरूप हे। अर्थात्‌ जो जानता और देखता हैं 
वह जीव हे। सांख्य भी चेतनाको पुरुषका स्वरूप मानता हे, 
किन्तु वह उसे ज्ञानरूप नहीं मानता। उसके मतसे ज्ञान प्रकृति- 
का धर्म हे। वह मानता हे कि ज्ञानका उदय न तो अकेले पुरुष- 
में ही होता हे ओर न बुद्धिमें ही होता हे। जब ब्वानेन्द्रियाँ 
बाह्य पदार्थोंको बुद्धिके सामने उपस्थित करती है तो बुद्धि उप- 
स्थित पदा्थंके आकारको धारण कर लेती ह। इतने पर भी 
जब बुद्धिमें चेतन्यात्मक पुरुषका प्रतिबिम्ब पड़ता हे तभी ज्ञान- 
का उदय होता है । परन्तु जनदशनमें बुद्धि ओर चेतन्यमें कोई 
भेद ही नहों हैंँ। उसमें हष, विषाद आदि अनेक पयाय- 
वाला ज्ञानरूप एक आत्मा ही अनुभवसे सिद्ध ह। चेतन्य, बुद्धि, 
अध्यवसाय, ज्ञान आदि उसीकी पर्यायें कहलाती हैं। अतः 
चैतन्य ज्ञानरूप ही है। उसकी दो अवस्थाएँ होती हैं। एक 


ष्् जैनघर्म 


अन्तमुंख ओर दूसरी बहिमुंख | जब वह आत्मस्वरूपको ग्रहण 
करता है तो उसे दशन कहते हैं और जब वह बाह्य पदाथ्थको 
ग्रहण करता है तो उसे ज्ञान कहते हैं | ज्ञान ओर दहनमें मुख्य 
भेद यह हे कि जेसे ज्ञानके द्वारा यह घट हं, यह पट ह” इत्यादि 
रूपसे बम्तकी व्यवस्था होती ह, उस तरह दशनके द्वारा नहीं 
होती । अतः जीव चेतन्यात्मक हें, इसका आशय हे कि जीव 
ज्ञानदश नात्मक हे, ज्ञान द्शन जीवके गुणया स्वभाव हैं। 
३ जीव उनके बिना रह नहीं सकता । जो जीव ह वह ज्ञान- 
वान है ओर जो ज्ञानवान ह वह जीव है । जेसे आग अपने 
उष्ण गुणको छोड़कर नहीं रह सकती, बेसे ही जीव भी ज्ञान- 
गुणके बिना नहीं रह सकता। एकेन्द्रिय वृक्षमें रहनेवाले जीव- 
से लेकर मुक्तात्माओं तकमें हीनाधिक ज्ञान पाया जाता है। 
सबसे कम ज्ञान वनस्पतिकायके जीवॉमें पाया जाता हे और 
सबसे अधिक यानी पृणज्ञान मुक्तात्मामें पाया जाता है । 
जनेतर दाशनिकोंमें नैयायिक वेशेषिक भी ज्ञानको जीवका 
गुण मानते हैं। किन्तु उनके मतानुसार गुण ओर गुणी ये दोनों 
दो प्रथक्‌ पदा्थ हैं ओर उन दोनोंका परस्परमें समवायसम्बन्ध 
है । अतः उनके मतसे आत्मा ज्ञानस्वरूप नहीं हें, किन्तु उसमें 
ज्ञानगुण रहता हे इसलिये वह ज्ञानवान्‌ कहा जाता हैँ। किन्तु 
जेनदर्शनका कहना हे कि यदि आत्मा ज्ञानस्वरूप नहीं है तो 
वह अज्ञानस्वरूप ठहरता हें। ओर उसके अज्ञानस्वरूप होनेपर 
आत्मा और जड़में कोई अन्तर नहीं रहता । इसपर नंयायिक- 
का कहना है कि आत्माके साथ तो ज्ञानका सम्बन्ध होता है 
किन्तु जड़ घटादिकके साथ ज्ञानका सम्बन्ध नहीं होता । इस- 
लिये आत्मा ओर जड़में अन्तर है। इसपर जेन दाञ्ञनिकोंका 
कहना हे कि जब आत्मा भी ज्ञानस्वरूप नहीं हे ओर जड़ भी 
ज्ञानस्वरूप नह हे, फिर भी ज्ञानका सम्बन्ध आत्मासे ही क्‍यों 
होता है, जड़से क्‍यों नहीं होता ? यदि कद्दा जायेगा कि 
आत्मा चेतन है इसलिये उसीके साथ ज्ञानका सम्बन्ध होता हे 
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तो इस पर जेन दाञ्ञनिकोंका यह कहना है कि नैयायिक आत्मा- 
को स्वयं चेतन भी नहीं मानता किन्तु चेतन्यके सम्बन्धसे ही 
चेतन मानता है। ऐसी स्थितिमें ज्ञानकी ही तरह चेतनके 
सम्बन्धमें भी वही प्रइन पेदा होता है कि चेतन्यका सम्बन्ध 
आत्माके ही साथ क्‍यों होता हू घटादिकके साथ क्‍यों नहीं 
होता ? अतः इस आपत्तिसे बचनेके लिए आत्माको स्वयं चेतन 
ओर ज्ञानस्वरूप मानना चाहिये। जेसा कि कहा हे-- 


'णाणी णाणं च सदा अत्थंत्तरिदों दु अण्णमण्णस्स । 
दोण्ह अचेदणत्तं पसजदि सम्म॑ जिणावमद ॥।४८॥ 
ण हि सो समवायादो अत्थंतरिदों दु णाणदो णाणी । 
अण्णाणीति य वयर्ण एगत्तप्पसावथक॑ होदि ॥४६॥ 
--पञ्चास्ति० 


अथाव-“यदि ज्ञानी ओर ज्ञानको परस्परमें सदा एक दूसरेसे 
भिन्न पदार्थोन्‍्तर माना जायगा तो दोनों अचेतन हो जायेंगे। 
यदि कहा जायेगा कि ज्ञानसे भिन्न होनेपर भी आत्मा ज्ञानके 
समवायसे ज्ञानी होता हे तो ग्रइन होता है कि ज्ञानके साथ 
समवाय सम्बन्ध होनेसे पहले वह आत्मा ज्ञानी था या अज्नानी ? 
यदि ज्ञानी था तो उसमें ज्ञानकगा समवाय मानना व्यथ हे। 
यदि अज्ञानी था तो अज्ञानके समवायसे अज्ञानी था या अज्ञान- 
के साथ एकमेक होनेसे अज्ञानी था? अज्ञानीमें अज्नानका 
समवाय मानना ता व्यथ ही है । दथा उस समय उसमें ज्ञानका 
समवाय न होनेसे उसे ज्ञानी भी नहीं कहा जा सकता । इसलिए 
अज्ञानके साथ एकमेक होनेसे आत्मा अज्ञानी ही ठहरता हे। 
ऐसी स्थितिमें जसे अजन्नानके साथ एक्मेक होनेसे आत्मा अज्ञानी 
हुआ वेसे ही ज्ञानके साथ भी आत्माका एकत्व मानना 
चाहिये।' 

सारांश यह हैँ जेनद्शन गुण ओर गुर्णाके प्रदेश जुदे नहीं 
मानता | जो आत्माके प्रदेश हैं वे ही प्रदेश ज्ञानादिक गुणोंके 


८८ जेनधम 


भो हैं, इसलिये उनमें प्रदेशभेद नहीं हें। और जदे वे ही 
कहलाते हूँ जिनके प्रदेश भी जदे हों। अतः जो जानता हैं बही 
ज्ञान ह। इसलिये ज्ञानकें सम्बन्धस आत्मा ज्ञाता नहीं हे, किन्तु 
ज्ञान ही आत्मा है । जेसा कि कहा हे-- 


णाणं अप्प सि मर्द बट्ृदि णाणं विणा ण अप्पाणं । 
तम्हा णाणं अप्पा अप्पा णाणं व अण्णं वा ॥२७॥ 
“+--प्रवच ० 


अथातू---ज्ञान आत्मा हैं ऐसा माना गया हे । चूँकि ज्ञान 
आत्माके बिना नहीं रहता अतः ज्ञान आत्मा ही है। किन्तु 
आत्मामें अनेक गुण पाये जाते हैं अतः आत्मा ज्ञानस्वरूप भी 
हू ओर अन्य गुणरूप भी हे ।! 


प्रभु है 
प्रत्येक जीव अपने पतन ओर उत्थानके लिए स्वयं ही उत्तर- 
दायी हे । अपने कार्योंसे ही वह बंधता है और अपने कार्योसे 
हो वह उस बन्धनसे मुक्त होता है | [अन्य कोई न उसे बाँधता 
है ओर न -बन्धनसे मुक्त करता हैे। वह स्वतः ही भिखारी 
बनता हे ओर स्वतः ही भिखारीसे भगवान्‌ बन सकता है। 
अतः वह प्रभु-समर्थ कहा जाता है | 


कर्ता है 

अपने द्वारा बाँधे गये कमोके फलको भोगते समय जीवके जो 
भाव होते हैं, वह जीव उन अपने भावोंका कत्तो कहा जाता है । 
आशय यह है कि जीवके भाव पाँच प्रकारके होते हैं-ओऔपशमिक,. 
क्षायिक, क्षायोपशामिक, ओदयिक ओर पारिणामिक | कर्मोंका 
डउपश्म होनेस-अर्थात्‌ उदयमें न आ सकनेके योग्य कर देनेपर 
जो भाव होते हैं, उन्हें औपशमिक भाव कहते हैं। कर्मोंका क्षय- 
विनाश हो जानेसे जो भाव होते हैं, उन्हें क्षायिक भाव कहते 
हैं। कर्म का क्षयोपहाम-कुछका क्षय ओर कुछका उपशम होनेसे 
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जो भाव होते हैं उन्हें क्षायोपशमिक भाव कहते हैं। कर्मोके 
उदयसे जो भाव होते हैं उन्हें औदयिक फहते हैं और कमके 
निमित्तके बिना जो भाव हो ते हैं उन्हें पारिणामिक कहते हैं। वस्तुतः 
अपने इन भावोंका कता जीव ही हैं, कम तो उसमें निमित्त- 
मात्र है । किन्तु कमंका निमित्त मिले बिना उक्त भाव नहीं होते 
इसलिये उन भावोंका कर्ता कमंको भी कहा जाता हे | सांख्य 
पुरुष-आत्माको करता नहीं मानता। उसके मतानुसार आत्मा 
अलिप्त और अकर्ता हें, जगतके व्यापारके साथ उसका कोई 
सम्बन्ध नहीं हे । इसपर जेन-ददह्न नकी यह आपत्ति है कि यदि 
आत्मा अकता हैं तो बन्ध और मोक्षकी कल्पना व्यथ हे। में 
सुनता हूँ” इत्यादि प्रतोीति सभीकों होती ह अतः आत्माका 
अकतृत्व अनुभवविरूद्ध हैं । यदि कहा जाये कि इस प्रकारकी 
प्रतीति अहंकारसे होती है, तो यह कहना भी ठीक नहीं हे; 
क्योंकि सांख्य अनुभवको अहंकारजन्य नहीं मानता। और 
अनुभवके अहंकार जन्य न होनेसे ही आत्माका कतृत्व स्वीकार 
करना पड़ता हे । अतः आत्मा का हैं । 


भोक्ता है 


जिस तरह जीव अपने भावोंका कर्त्ता हे उसी तरह उनका 
भोक्ता भी है । यदि आत्मा सुख दुःखका भोक्ता न हो तो सुख 
दुःखको अनुभूति ही नहीं हो सकती ओर अनुभूति चेतन्यका 
धरम ह । सांख्यका कहना है कि पुरुष स्वभावसे भोक्ता नहीं ह 
किन्तु उसमें भोक्तृत्वका आरोप किया जाता हैँ, क्‍योंकि सुख 
:खका अनुभव बुद्धिके द्वारा होता ह ओर वुद्धि अचेतन हैं । 
बद्धिमें संक्रान्‍्त सुख ठुःखका प्रतिबिम्ब गद्भध स्वभावमें पड़ता हें, 
अतः पुरषको सख दःखका भोक्ता मान लिया जाता हं ।' इस पर 
जनोंका कहना ह कि ज॑ंसे स्फटिकमें जपाकुसमका प्रतिबिम्ब 
पड़नेस स्फटिक मणिका छाल रूपसे परिणमन मानना पड़ता है 
वैसे ही पुरुषमें सुख दुःखका प्रतिबिम्ब माननेसे पुरुषमें सुख 
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दुःखरूप परिणाम मानना ही पड़ता है । उसके बिना सुख दुःख- 
की अनुभूति नहों हो सकती। 


अपने शरीरप्रमाण है 


जैन दश्नमें जीवकों शरीरप्रमाण माना गया है। जैसे 
दीपक छोटे या वड़े जिस स्थानमें रखा जाता है, उसका प्रकाश 
उसके अनुसार ही या तो सकुच जाता हे या फल जाता हैं, 
बेसे ही आत्मा भी प्राप्त हुए छोटे या बड़े हरीरके आकारका 
हो जाता है । किन्तु न तो संकोच होने पर आत्माके प्रदेशोंकी 
हानि होती ह ओर न विस्तार होनेपर नये ग्रदेशोंकी वृद्धि होती 
है। प्रत्येक दशामें असंख्यातप्रदेशीका असंख्यातग्रदेशी ही 
रहता है । 

आत्माको द्ारीरप्रमाण माननेमें यह आपत्ति की जाती ह 
कि यदि आत्मा दारीरके प्रत्येक प्रदेशमें प्रवेश करता हे तो 
हरीरकी तरह आत्माको भी सावयव मानना पड़ता ह ओर 
सावयव माननेसे आत्माका विनाश प्राप्त होता हं; क्योंकि जेसे 
घट सावयव ह जब उसके अवयवोंका संयोग नष्ट होता ह तो 
घट भी नष्ट हो जाता है, उसी तरह आत्माकों सावयब मानने- 
से उसका भी नाझ हो सकता है । इस आपत्तिका उत्तर जेन- 
दर्शन देता है कि जेन दृष्टिसे आत्मा कथंचित्‌ सावयब भी हें; 
किन्तु उसके अवयवब घटके अबवयवोंकी तरह कारणपूवक नहीं 
हूं। अथात घट एक द्रव्य नहीं ह किन्तु अनेक द्रव्य हैं; क्‍योंकि 
अनेक परमाणुओंके समूहसे घट बना है ओर प्रत्येक परमाणु 
एक एक द्रव्य हें। अतः घटके अवयव उसके कारणभूत परमा- 
णुओंसे उत्पन्न हुए हे । किन्तु आत्मामें यह बात नहीं हू । आत्मा 
एक अखण्ड ओर अविनाशी द्रव्य ह। वह अनेक द्रव्योंके 
संयोगसे नहीं बना हं। अतः घटकी तरह उसके विनाशका 
प्रसद्भ उपस्थित नहीं होता। जेसे आकाश एक सव व्यापक अमूर्तिक 
द्रव्य हे, किन्तु उसे भी जेनदशनमें अनन्त प्रदेशी माना गया 
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हे, क्योंकि यदि ऐसा न माना जायेगा तो मथुरा , काशी और 
कलकत्ता एक प्रदेशवर्ती हो जायगे। चूँकि ये भिन्न-भिन्न 
प्रदेशवर्तों हैं अतः सिद्ध हैं कि आकाश बहुप्रदेशी हैं। बहु- 
प्रदेशी होनेपर भी न तो आकाशका विनाश हो होता हैं और 
न वह अनित्य ही हैं, उसी तरह आत्माकों भी जानना 
चाहिये । 

दूसरी आपत्ति यह की जाती है कि यदि आत्मा शरीर- 
प्रमाण ह तो बालकके द्वारीर प्रमाणस युवा शरीररूप वह केस 
बदल जाता ह ? यदि बालकके द्ारीर प्रमाणको छोड़कर वह 
युवाके हारीर प्रमाण होता ह तो शरीर की तरह आत्मा भी 
अनित्य ठहरता है । यदि बालक के द्रीर प्रमाणको छोड़े बिना 
आत्मा युवा झरीररूप होता हे तो यह संभव नहीं हे; क्योंकि 
एक परिमाणको छोड़े बिना दसरा परिमाण नहीं हो सकता | 
इसके सिवा यदि जीव इारीरपरिमाण है तो शरीरके एकाधथ 
अंडके कट जाने पर आत्माके भी अमुक भागकी हानि माननी 
पड़ती है । इसका उत्तर यह ह कि आत्मा बालकके दरोग्परि- 
माणका छोड़कर ही यवा दरोरके परिमाणको घारण करता है । 
जस सप अपने फण वर्गेग्हको फेलाकर बड़ा कर लेता है बेस 
ही आत्मा भी संकोच-विस्तार गुणके कारण भिन्न-भिन्न समयमें 
भिन्न-भिन्न आकार वाला हो जाता है । इस अपेक्षास आत्माको 
अनित्य भी कहा जा सकता है। किन्तु द्रव्यहष्टिस तो आत्मा 
नित्य ही ह । दइरोरक खण्डित हा जानेपर भी आत्मा खण्डित 
नहीं होता किन्तु शरीरके खण्डित हुए भागमें आत्माके प्रदेश 
न माने जाये तो झगोरसे कटकर अलग हुए भागमें जो कंपन 
देखा जाता 6 उसका काई दूसरा कारण हृष्टिगांचर नहीं होता; 
क्योंकि उस भागमें दूसरी आत्मा तो नहीं हा सकती, ओर 
बिना आत्माके परिस्पन्द नहीं हा सकता; क्योंकि कुछ देरके 
बाद आत्मप्रदेश सकुच जाते हैंतो कटे भागमें क्रिया नहीं 
रहती । अतः दझरीरके दो भाग हो जानेपर भी आत्माके दो 
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भाग नहीं होते । अतः आत्मा दारीर परिमाणवाला हैं क्योंकि 
मैं सुखी हूँ, इत्यादि रूपसे शरीरमें ही आत्माका ग्रहण होता हे। 

इस प्रकार आत्म क दशरीरपरिमाणवाला सिद्ध करके जेन- 
दाह निक आत्माके व्यापकत्वका खण्डन करते हैं। वे कहते हैं 
कि यदि आत्मा व्यापक हे तो उसमें क्रिया नहीं हो सकती और 
क्रियाके बिना वह पृण्य-पापका कता नह हो सकता। तथा 
कतृत्वके बिना बन्ध और म क्षकी व्यवस्था नह बनती। 

कर्मोसे संयुक्त है 

जेनदशन प्रत्येक संसारी आत्माको कर्मोंस बद्ध मानता 
ह। यह कम बन्धन उसके किसी अमुक समयमें नहीं हुआ, 
किन्तु अनादिस ह । जैस, खानसं सोना सुमेल ही निकलता है 
बैसे ही संसारी आत्माएँ भी अनादिकालस कमंबन्धमें जकड़े 
हुए हो पाये जाते हैं। यदि आत्माएँ अनादिकालसे गद्ध ही हों 
तो फिर उनके कमबन्धन नह हो सकता; क्‍योंकि कम बन्धनके 
लिये आन्तरिक अद्यद्धिका होना आवश्यक ह । उसके बिना भी 
यदि कमबन्धन होने लगे तो मुक्त आत्माओंके भो कमबन्धन- 
का प्रसंग उपस्थित हो सकता है ओर ऐसी अवस्थामें मुक्तिके 
लिये प्रयत्न करना व्यथ हो जायेगा । 

इस श्रकार जन दृष्टि स जीव जानने देखनेवाला, अमूर्तिक, 
कतों, भोक्‍्ता, शरीर परिमाणवाला ओर अपने उत्थान और 
पतन के लिय स्वयं उत्तरदायी ह । 


जीवके भेद 
उस जीवके मूल भेद दो हैं--संसारी जीव और मुक्त 
जीव । कमबन्धनस वद्ध जो जीव एक गतिस दूसरी गतिमें 
जन्म लेते ओर मरते हैं वे संसारी हैं और जो उससे छूट चुके 
हैं वे मुक्त है| मुक्त जोबोंमें तो कोई भेद होता ही नहीं 
सभी समान गुणधमवाले होते हँ। किन्तु संसारा जीवोंमें 
अनेक भेद प्रभेद पाय जाते हैं। संसारी जीव चार प्रकारके 


सिद्धान्त 8३ 


गैते हैं, नारकी, तियच्ल, मनुष्य और देव | इस प्रथिवीके 
नीचे सात नरक हैं, उनमें जो जीव निवास करते हैं वे नारकी 
हैं। ऊपर स्वरगोमें जो निवास करते हैं वे देव कहाते हैं | हम 
आप सब मनुष्य हैं और पश्य, पक्षी, कीड़े, मकोड़े, वृक्ष आदि 
होष सब तियश्न कहे जाते है. नारकी, देव ओर मनुष्योंके तो 
पाँचों ज्ञानेन्द्रियाँ होती हैं, किन्तु तियत्नोंमें ऐसा नहीं हे । 
प्रथ्वीकायिक, जलकायिक, अग्निकायिक, वायकायिक और 
बनस्पतिकायिक जीवोंके केवल एक स्पद्ान इन्द्रिय ही होती ह 
उसीके द्वारा वे जानते हैं। इन जीबोंकों स्थावर कहते हैं। 
जेनधमंके अनुसार मनुष्य, पद, पक्षी, कोड़े, मकोड़े आदिके 
सिवा प्रथ्वी, जल; अग्नि, वायु ओर वनस्पतिमें भी जीव हे । 
मिट्टीमें कीड़े आदि जीव तो है ही, किन्तु मिद्टी पहाड़ आदि 
स्वयं प्रथ्वीकायिक जीवोंके शरीरका पिण्ड हैं। इसी तरह 
जलूमें यंत्रोंके दवरा दिखाई देनेवाले अनेक जीवोंके अतिरिक्त 
जल स्वयं जलकायिक जीवोंके शरीरका पिण्ड हे। यही बात 
अग्निकाय आदिके विषयमें भी जाननी चाहिय। छट आदि 
जीवबोंके स्पर्शन और रसना ये दो इन्द्रियाँ होती है । चींटी वगै- 
रहके स्पशन, रसना और घ्ाण ये तीन इन्द्रियाँ होती हैं। भोरे 
आदिके स्पद्ञ न, रसना, घ्राण ओर चक्ष ये चार इन्द्रियाँ होती हैं 
और सपे, नेबला, पद, पक्षी आदिके पाँचों इन्द्रियाँ होती है । 
इन इन्द्रियोंके ढ्वारा वें जीव अपन अपन योग्य स्पश, रस 
गन्ध, रूप ओर दब्दका ज्ञान करते हैँ। जन झास्त्रोंमें इन सभी 
जीवोंकी योनि, जन्म ओर शरीर वगेरहका विस्तारसे वर्णन 
किया गया है| 
यहाँ यह भी स्पष्ट कर देना जरूरी हे कि जेनदर्शन जीव 
बहुत्ववादी हैं । वह प्रत्येक जीवको स्वतंत्र सत्ता स्वीकार 
करता है । उसका कहना है कि यदि सभी जीव एक होते तो 
एक जोवके सुखी होनस सभी जीव सुखी होते, एक जीवके 
दुःखी होनेसे सभी जोब दु/खो होते, एकके बन्धनसे सभो 
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बन्धनबद्ध होते ओर एककी मुक्तिसें सभी मुक्त हो जाते। 
जीवोंको भिन्न-भिन्न अवस्थाओंको देखकर ही सांख्यने भी 
जीबोंकी अनेकताको स्वीकार किया हे । जनदशनका भी यही 
मत है। 

७, अजीवद्र॒न्य 


जिन द्रव्योंमें चेतन्‍य नहों पाया जाता वे अजीवद्रव्य कहे 

जाते हैं। वे पाँच हैं। उनका परिचय इस प्रकार हे-- 
२, पुद्गलद्गज्य 

यह बात उल्लेखनीय हे कि जेनदशनमें पुदूगल शब्दका 
प्रयोग बिल्कुल अनोखा हे, अन्य दशनोंमें इसका प्रयोग नहीं 
पाया जाता । जो टूटे फूटे, बने और बिगड़े वह सब पुद्गलद्रव्य 
है । मोटे तौरपर हम जो कुछ देखते हैं, छूते हैं, सूँघते हैं, खाते 
हैं और सुनते हैँ बह सब पुदूगलद्रव्य है। इसीलिये जेन शास्त्रों- 
में पुदूगलका लक्षण रूप, रस, गंध ओर स्पशंबाला बतलाया 
हे । इस तरह पुदूगलसे आधुनिक विज्ञानके मेटर' ( ८7० ) 
ओर इनजी (7४०४9 ) दोनों ही संग्रहीत हो जाते हैं। जो 
परमाणुसम्बन्धी आधुनिक खोजोंस परिचित हैं वे पुदूगल 
शब्दके चुनावकी प्रशंसा ही करेंगे। आधुनिक वेज्ञानिकोंके 
सतानुसार सब अटोम_ ( परमाणु ) इलक्ट्रोन प्रोट्रोन ओर 
न्यूट्रोनेके समूह मात्र हँ। विज्ञानमें यूरेनियम एक धातु है 
उससे सदा तीन प्रकारको किरण निकलती रहती हैं। जब 
यूरेनियमका एक अणु तोनों किरणोंको खो बैठता हे तो वह 
एक रेडियमके अणुके रूपमें बदल जाता है | इसी तरह रेडियम 
अणु शीशा धातुमें परिवर्तित हो जाता हे। यह परिवतंन 
बतलाता है कि एलेक्ट्रोन और प्रोट्रोनके विभागमें 'मैटर” का 
एक रूप दूसरे रूपमें परिवर्तित हो जाता हे। इस रहो बदल 
और टूट फूटको 'पुदूगल” शब्द बतलाता हे। छठहों द्रव्योंमें एक 
पुद्गल द्रव्य ही मूर्तिक हे, शेष द्रव्य अमूर्तिक हैं। न्‍्यायद्शन- 
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कार प्रथिवी, जल, तेज ओर वायुको जुदा जुदा द्रव्य मानते 
हैं; क्योंकि उनकी मान्यताके अनुसार प्रथिवीमें रूप, रस, गन्ध 
और स्पर्श चारों गुण पाये जाते हैं, जलमें गन्धके सिवा शेष 
तीन ही गुण पाये जाते हैं, तेजमें गन्ध और रसके सिवा होष 
दो ही गुण पाये जाते हैं और वायुमें केवल एक स्पञ्म ही गुण 
पाया जाता हे। अतः चारोंके परमाणु जुदे जुदे हैं। अथात्‌ 
प्रथिवीके परमाणु जुदे हैं, जलके परमाणु जुदे हैं, तेजके परमाणु 
जुदे हैं ओर वायुके परमाणु जुदे हैं। अतः ये चारों द्रव्य जुदे 
जुदे हैं। किन्तु जैनदशनका कहना हे कि सब परमाणु एक- 
जातीय हो हैं और उन सभीमें चारों गुण पाये जाते हैं। किन्तु 
उनसे बने हुए द्रव्योंमें जो किसी-किसी गुणकी प्रतीत नहीं होतो 
उसका कारण उन गुणोंका अभिव्यक्त न हो सकना ही है । 
जस, प्रथिवीमें जलका सिंचन करनेस गन्ध गुण व्यक्त होता है 
इसलिये उस केवल प्रथ्वीका ही गुण नहीं माना जा सकता। 
आँवला खाकर पानी पीनेस पानोका स्वाद मीठा छगता ह, किन्तु 
वह स्वाद केवल पानीका ही नहीं है, आँवलेका स्वाद भो उसमें 
सम्मिलित ह । इसी प्रकार अन्यत्र भी जानना चाहिये। इसके 
सिवा जलसे मोती उत्पन्न होता है जो पाथिव माना जाता ह, 
जंगलमें वाँसोंकी रगड़स अग्नि उत्पन्न हो जाती है, जोके खाने 
से पटमें वाय उत्पन्न होती हैं । इसस सिद्ध है कि प्र८्बी, जल 
अग्नि ओर बायुके परमाणुओंमें भेद नहीं हं। जो कुछ भेद है 
वह केवल परिणमनका भेद है । अतः सभोमें स्पशादि चारों 
गुण मानने चाहिय । ओर इसीलिये प्रृथ्वी आदि चार द्रव्य 
नहीं है किन्तु एक द्रव्य है । इसीलिये कहा हं--- 

आदेसमेत्त मुत्तो धादुचदुक्कस्स कारणं जो दु । 

री णेओ परमाणू्‌ परिणामगुणो सयमसहों ॥७८॥,--पंचास्ति० 

अथान्‌--जो प्रथ्वी, जल, अग्नि ओर वायुका कारण है 
वह परमाणु हे । परमाणु द्रव्य है उसमें स्पश, रस, गन्ध ओर 
रूप ये चारों गुण पाये जाते हैं। इसी कारणसे वह 
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कहा जाता है वह परमाणु अविभागी होता हं, क्‍योंकि उसका 
आदि, अन्त ओर मध्य नहीं हैं। इसोलिए उसका दूसरा भाग 
नहीं होता । जेनदर्शनकी दृष्टिसे द्रव्य ओर गुणमें प्रदेशभेद 
नहीं होता । इसलिए जो प्रदेश परमाणुका है वही चारों गुणों- 
का भी है । अतः इन चारों गुणोंको परमाणुस जुदा नहीं किया 
जा सकता | फिर भी जो किसी द्रव्यमें किसी गुणकी प्रतीति 
नहीं होती उसका कारण परमाणुका परिणामित्व हैं, परिणमन- 
शील होनेके कारण हो कहीं किसो गुणकी उद्भूति देखी जाती 
हे ओर कहीं किसी गुणकी अनुदभूति | किन्तु परमाणु दब्दरूप 
नहीं है । 

पुदूगलके दो भेद ह--परमाण ओर स्कन्ध । प्राचीन शास्त्रों 
में परमाणुका स्वरूप इस प्रकार बतलाया ह-- 


अत्तादि अत्तमज्ञं भत्तंतं गोव इंदियगेज्ञ । 
ज॑ दव्व॑ं अविभागी तं परमाण वियाणाहि ॥!' 


जो स्वयं ही आदि, स्वयं ही मध्य ओर स्वयं ही अन्तरूप 
हैं, अथात्‌ जिसमें आदि, मध्य ओर अन्तका भेद नहीं है और 
जो इन्द्रियोंके द्वारा भी ग्रहण नहीं किया जा सकता। उस 
अविभागी द्रव्यकोी परमाणु जानो ।' 


'सब्बेंसि खंधा्ं जो अंतो त॑ वियाण परमाणू । 
सो सस्सदो श्रसह्दो एक्को अविभागी मुत्तिभवों ॥७७॥--पंचास्ति० 


सब स्कन्धोंका जो अन्तिम खण्ड है, अर्थात्‌ जिसका 
दूसरा खण्ड नहों हो सकता, उसे परमाणु जानो। वह परमाणु 
नित्य है, शब्दरूप नहीं हे, एक प्रदेशी हैं, अविभागी हे और 
मूर्तिक है। 

“एयरसवण्णगंधं दो फास सहकारणमसहं । 

खंधघंतरिद दब्बे परमाणु त॑ वियाणाहि ॥८१॥--पञ्चास्ति० 

“जिसमें एक रस, एक रूप, एक गन्ध ओर दो स्पश गुण 
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होते हैं, जो शब्दकी उत्पत्तिमें कारण तो हैं. किन्तु स्वयं शब्दरूप 
नहों हूं ओर स्कन्धस जुदा है, उसे परमाणु जानो | 


ऊपरके इस विवेचनसे परमाणुके सम्बन्धमें अनेक बातें 
ज्ञात होती हैँ | पुदूगलके सबसे छोटे अविभागी अंशको परमाणु 
कहते हैं । वह परमाणु एकगप्रदेशी होता है, इसीलिये उसका 
दूसरा भाग नहीं हो सकता । उसमें कोई एक रस, कोई एक 
रूप, कोई एक गंध और शीत-उष्णमेंसे एक तथा स्निग्ध रूश्षमें- 
से एक, इस तरह दो स्पर्श होते हैँं। यद्यपि परमाणु नित्य हे 
तथापि स्कन्‍्धोंके टूटनेस उसकी उत्पत्ति होती है | अर्थात्‌ अनेक 
परमाणुओंका समूहरूप स्कन्ध जब विघटित होता ह तो बिघ- 
टित होते होते उसका अन्त परमाणु रूपोंमें होता हैं, इस दृष्टिस 
परमाणुओंकी भी उत्पत्ति मानी गई है। किन्तु द्रव्यरूपस तो 
परमाणु नित्य ही है । 


अनेक परमाणुओंके बन्धस जो द्रव्य तेयार होता है, उसे 
स्कन्ध कहते हैं। दो परमाणुओंके मेलसे दृथणुक बनता है, तीन 
परमाणुओंके मेलस ऋ्यणुक तेयार होता है। इसी तरह, संख्यात 
असंख्यात ओर अनन्त परमाणुओंके मेलस संख्यात प्रदेशी 
असंख्यात प्रदेशी और अनन्त प्रदेशी स्कन्ध तेयार होते हैं। हम 
जो कुछ देखते हैं बह सब स्कन्ध ही हैं। घूपमें जो कण उद्ते 
हुए दृष्टिगोचर होते हे, वे भी स्कन्ध ही 


यहाँ यह बतला देना अनुचित न होगा कि आधुनिक रसा- 
यन शास्त्र ( (४८०४5७०५ ) में जो अटोम'” माने गये हैं वे जेन 
परमाणुओंके समकक्ष नहीं हैँ। यद्यपि अटोम” का मतलब 
आरम्भमें यही लिया गया था कि जिसे विभाजित नहीं किया 
जा सकता । तथापि अब यह प्रमाणित हो गया हे कि “अटोम” 
ओओटोन न्यूट्रोन और एलेक्ट्रोनकगा एक पिण्ड हे। परमाणु 





१ (05ण००९ए ०णत बात ॥०टएछ, 89 270. 0. २. ]«&ां॥. 


8६८ जैनधर्म 


तो वह मूल कण है जो दूसरोंके मेलके बिना स्वयं कायम 
रहता है । 
पुदूगल द्रव्यकी अनेक पर्याय होती हैँ | यथा-- 
सद्दो बंधो सुहुमो थूलो संठाणभेदतमछाया । 
उज्जोदादवसहिया परगलद॒ब्वस्स पज्जाया ॥१६।॥--द्वव्यसं ० 
शब्द, बन्ध, सूक्ष्मता, स्थूलतवा, आकार, खण्ड, अन्धकार, 
छाया, चाँदनी और धूप ये सब पुद्गल द्रव्यकी पयोये हैं ॥ 
अन्य दाशनिकोंने शब्दको आकाशका गुण माना हैं, किन्तु 
जैन दाशनिक उसे पुदूगछ द्रव्यकी पर्याय मानते हैं। 
लिखते हैं-- 
'सहो खंधप्पमवों खंधो परमाणुसंगसंघादो । 
पुट्रंस तेसु जायदि सद्दो उप्पादगों णियदो ॥७१॥--पञ्चास्ति० 
शब्द स्कन्धस उत्पन्न होता ह। अनेक परमाणुओंके बन्ध- 
विशेषको स्कनन्‍्ध कहते हैं। उन स्कन्धोंके परस्परमें टकरानेसे 
शब्दोंकी उत्पत्ति होती है ।! 
जैनोंका कहना हे कि यदि शब्द आकाशका गुण होता तो 
मूर्तिक कणन्द्रियके द्वारा उसका ग्रहण नहीं हो सकता था, क्‍यों 
कि अमूर्तिक आकाशका गुण भी अमूर्तिक ही होगा । ओर अमू- 
तिकको मूर्तिक इन्द्रिय नहीं जान सकती । तथा शब्द टकराता 
भी है, कुएँ बगेरहमें आवाज करनेसे प्रतिध्वनि सुनाई पड़ती 
हू । शब्द रोका भी जाता है, ग्रामोफोनके रिकाड, टेलीफोन 
आदि इसके उदाहरण हैँ। शब्द गतिसान भो हैं। आधुनिक 
विज्ञान भी इब्दमें गति मानता हे। तथा स्कूलमें लड़कोंको 
प्रयोग द्वारा बतछाया जाता है कि शब्द ऐसे आकाशमें गमन 
नहीं कर सकता जहाँ किमी भी प्रकारका मटर' न हो। अतः 
विज्ञानस भी शब्द आकाशका गुण सिद्ध नहीं होता। अतः शब्द 
मूर्तिक है । 
बन्धका मतलब केवल दो वस्तुओंका परस्परमें मिल जाना 
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मात्र नहीं हे । किन्तु वन्ध उस सम्बन्ध विश्येषकों कहते हैं 

जिसमें दो चीज अपनी असलो हालतको छोड़कर एक तीसरी 
हालतमें हो जाती हैं। उदाहरणके लिये आक्सीजन और 
हाइड्रोजन नामक दो हवाएंँ हैं। ये दोनों जब परस्परमें मिलती 
हैं तो पानीरूप हो जाती हैं | इसी तरह कपूर पीपरमेण्ट और 
सत अजवायन परस्परमें मिलकर एक द्रव औषधीका रूप धारण 
कर लेते हैं । यह वन्ध हे | यदि ऐसा न माना जाये तो जिस 
तरह बस्त्रमें रंग-विरंगे धागोंका संयोग होनेपर भी सब धागे 
अलग-अलग ही रहते हैं, एकका दूसरेपर कोई प्रभाव दृष्टिगो- 
चर नहीं होता, उसी तरह यदि परमाणुओंका भी केवल संयोग- 
मात्र ही माना जाये ओर बन्धविशेष न माना जाये तो उनके 
संयोगसे स्थिर स्थूल वस्तुकी उत्पत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि 
बन्धमें जो रसायनिक सम्मिश्रण होता हे, केवल संयोगमें वह 
संभव नहीं हे । और रसायनिक सम्सिश्रणके बिना स्कन्ध उत्पन्न 
नहीं हो सकता । इसीलिये जेन दशनमें बन्धके स्वरूपका विद्दले- 
पण बड़ी बारीकीसं किया गया है । उसमें बतलछाया है कि स्निग्ध 
ओर रूक्ष गुणके निमित्तस ही परमाणुओंका बन्ध होता हे। पर- 
माणुमें अन्य भी अनेक गुण हैं, किन्तु बन्ध करानेमें कारण 
केवल दो ही गुण हं--स्निग्धता-चिक्कणता और रूक्षता-रूखा- 
पना । स्निग्ध गुणवाले परमाणुओंका भी बन्ध होता हें, रूक्षगु- 
णवाले परमाणुओंका भी बन्ध होता है ओर स्निग्ध रूक्षगुणवाले 
परमाणुओंका भी बन्ध होता है। किन्तु जघन्य गुणवालोंका 
वन्ध नहीं होता ओर न समान गुणवालोंका ही वन्ध होता हं, 
क्योंकि इस प्रकारके गुणवाले परमाणु यद्यपि परस्परमें मिल स- 
कते हें किन्तु स्कन्धको उत्पन्न नहीं कर सकते । अतः दो अधिक 
गुणवालोंका ही परस्परमें बन्ध हो सकता हे; क्योंकि अधिक 
गुणवाला परमाणु अपनेस दो कम गुणवालले परमाणुस मिलकर 
एक तीसरी अवस्था धारण करता है, इसीका नाम बन्ध है । 
यदि दोसे अधिक या कम गुणवालोंका भी बन्ध मान छिया 
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जाय तो अधिक विषमता हो जानेके कारण अधिक गुणवाला 
कम गुणबालोंको अपनेमें मिला लेगा, किन्तु कम गुणवाला अ- 
धिक गुणवालेपर अपना उतना प्रभाव नहीं डाल सकेगा जित- 
ना रसायनिक सम्मिश्रणके लिये आवश्यक है । अतः दो अधिक 
गुणवालोंका ही बन्ध होता ह, ओर वन्धस स्कन्धोंकी उत्पत्ति 
होती है | इस प्रकारका बन्ध पुदुगल द्रव्यमें हो संभव है अतः 
बन्ध भी पुदूगलकी पयाय है । 

इसी तरह मोटापन, दुबलापन, गोल, तिकोन, चोकोर आदि 
आकार और टूट-फूट भी मूतिकद्र॒व्यमें ही संभव है । अतः वे 
भी पुदू्गछकी पयाय हं। जेनदृष्टिस अन्धकार भी वस्तु ह, 
क्योंकि वह दिखाई देता ह ओर उसमें तरतमभाव पाया जाता 
हे। जेस, गाढ़ा अन्धकार, हलका अन्धकार आदि। दूसरे 
दाशनिक अन्धकारको केवल प्रकाशका अभाव ही मानते हैं 
किन्त जेनदाश निक उस केबल अभावमात्र न मानकर प्रकाशकी 
ही तरह एक भावात्मक चीज मानते हैं। ओर जेंस सूर्य, चाँद 
बगेरहका प्रकाश, जो धूप ओर चाँदनीके नामस पुकारा जाता 
है, पुदूगलकी पर्योय हैं वेसे ही अन्धकार भी पुद्गछकी पर्याय 
हे। छाया भी पुदूगलकी पयोय है, क्‍योंकि किसी मूर्तिमान 
बस्तुके द्वारा प्रकाशके रुक जानेपर छाया पड़ती है । 

इस प्रकार इन्द्रियोंके द्वारा हम जो कुछ देखते हैं, सूँघते 
हैं, छूते हैं, चखते हैं ओर सुनते हैं बह सब पुद्गल द्रव्यकी ही 
पर्याय हैं। 


२, धमंद्रव्य और ३. अधमेंद्रव्य 


धम द्रव्य ओर अधमंद्रव्यस मतलब पुण्य और पापसे नहीं 
हे, किन्तु ये दोनों भी जीब ओर पुदुगलकी ही तरह दो स्वतंत्र 
द्रव्य हैं जो जीव और पुदूगलोंके चलने ओर ठहरनेमें सहायक 
होते हैं। छः द्रव्योंमेंसे धरम, अधम, आकाश और काछ ये चार 
द्रव्य तो निष्किय हैं, इनमें हलन-चलरून नहीं होता, शेष जीव 
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और पुद्गल ये दो द्रव्य सक्रिय हैं। इन दोनों द्रव्योंको जो 
चलनेमें सहायता करता हे वह धमंद्रव्य ह ओर जो ठहरनेमें 
सहायता करता है वह अधमंद्रव्य हे। यद्यपि चलने ओर 
ठहरनेकी शक्ति तो जीव पुद्गलमें हे ही, किन्तु बाह्य सहायताके 
विना उस शक्तिकी व्यक्ति नहीं ही सकती। जेसे परिणमन 
करनेकी शक्ति तो संसारकी प्रत्येक बस्तुमें मोजूद है, किन्तु 
कालद्रव्य उसमें सहायक हे उसकी सहायताके बिना कोई 
वस्तु परिणमन नहीं कर सकती । इसी तरह धर्म और अधमकी 
सहायताके बिना न किसीमें गति हो सकती है ओर न किसोकी 
स्थिति हो सकती हैं । य॑ दो द्रव्य ऐसे हैं, जिन्हें जनोंके सिवा 
अन्य किसी भी धमंने नहीं माना । दोनों द्रव्य आकाशकी तरह 
ही अमूर्तिक हैं और समस्त लोकव्यापी है। जेसा कि कहा हे-- 
धम्मत्थिकायमरसं अवण्णगंधं असहमप्फासं । 
लोगोगाढ पुट्ठ॑ पिहुलमसंखादियपदेस ॥८३॥।--पंचास्ति० । 
धमंद्रव्यमें न रस है, न रूप है, न गंध है, न स्पञ्न है, और 
न वह दव्दरूप ही हू । तथा समस्तलोकमें व्याप्त हे, अखंडित है 
ओर असंख्यात प्रदेशी हे ।” 
उदय जह मच्छाण गमणाणुग्गहयरं हवदि लोए। 
तह जीवपुग्गलाणं धम्मं दव्य॑ं वियाणोहि ॥८५॥--पंचास्ति० । 
जुंसे इस लोकमें जल मछलियोंके चलनेमें सहायक है वैसे 
ही धमंद्रव्य जीव और पुदूगलोंको चलनेमें सहायक है |! 
'जह हृवदि धम्मदव्व॑ तह त॑ जाणेह दव्बंमधम्मक्खं । 
ठिदिकिरियाजुत्ताणं कारणभूदं तु पुढ्बीव ॥८६॥/--पंचास्ति ० । 
जैसा धमंद्रव्य हे वैसा ही अधमेद्रव्य है। अधमंद्र॒व्य 
ठहरते हुए जीव ओर पुद्गछोंकों प्रथ्वोीकी तरह ठहरनेमें 
सहायक हे 
सहायक होनेपर भी धरम ओऔर अधमं द्रव्य प्रेरक कारण 
नहीं हैं, अर्थात्‌ किसीको बलात्‌ नहों चलाते हैं और न बलात्‌ 
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ठहराते हैं। किन्तु चछते हुएको चलनेमें और ठहरते हुएको 
ठहरनेमें सहायक होते हैं । 
यदि उन्हें गति ओर स्थितिमें मुख्य कारण मान लिया जाये 
७ ओर |. रहेंगे ओ बा हें 
तो जो चल रहे हैँ वे चलते ही रहेंगे और जो ठहरे हैं वे ठहरे 
३ छ. ३ सर हक होल / 5 
ही रहेंगे । किन्तु जो चलते हैं वे ही ठहरते भी हे । अतः जौब 
ओर पुदूगल स्वयं ही चलते हैँ ओर स्वयं हो ठहरते है, धम 
र्‌ः समें ख्ज्पष 
ओर अधम केवल उसमें सहायकमात्र हैं। 


७. आकाशद्रव्य 


जो सभी द्रव्योंको स्थान देता हे उसे आकाशद्रव्य कहते हैं। 
यह द्रव्य अमूर्तिक ओर सबव्यापी हे । इसे अन्य दाशनिक भी 
बह छे... २२० ० हे 
मानते हैं। किन्तु जेनोंकी मान्यतामें उनसे कुछ अन्तर है। 
के ए नमें बहन ७ को 
जेनदशनमें आकाशके दो भेद माने गये हें--एक लोकाकाश 
ओर दूसरा अलोकाकाश । सवव्यापी आकाशके मध्यमें लोका- 
हे ओ छू चारों से के 
काश हे ओर उसके चारों ओर सवव्यापी अछोकाकाश हे। 


१. प्रो० धासीराम जेनने अपनी 'कासमोलॉजी ओल्ड एण्ड न्यू" नामकी 
पुस्तकमें धरमंद्रव्यकी तुलना आधुनिक विज्ञानके ईथर नामक तत्त्वसे और 
अधर्म द्रव्यकी तुलना सर आइजक न्यूटनके आकर्षण सिद्धान्तसे की है । 
क्योंकि वैज्ञानिकोंने 'ईथर' को अमृतिक, व्यापक, निष्क्रिय और अदृश्य 
माननेके साथ गतिका आवश्यक माध्यम भी माना है. जनोंने धर्मद्रव्यको भी 
ऐसा ही माना हैं। अधर्मद्रव्य और विज्ञानके आकर्षण सिद्धान्तकी तुलना 
करते हुए प्रोफेसर जैनने लिखा है--पह जैनधमंके अधर्मद्रव्य विषयक 
सिद्धान्तकी सबसे बड़ी विजय हैं कि विश्वकी स्थिरताके लिये विज्ञानने 
अदृश्य आकर्षणशक्तिकी सत्ताको स्वयंसिद्ध प्रमाणके रूपमें स्वीकार किया 
ओर प्रसिद्ध वेज्ञानिक आइस्टीनने उसमें सुधार करके उसे क्रियात्मकरूप 
दिया । अब आकर्षण सिद्धान्तको सहायक कारणके रूपमें माना जाता है, 
मूल कर्ताके रूपमें नहों, इसलिये अब वह जैनधमंविषयक अधर्मंद्रव्यकी 
मान्यताके बिल्कुल अनुरूप बैठता हैं ।' पे-४४ | 
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छोकाकारमें छहों द्रव्य पाये जाते हैं और अलोकाकाशमें केवल 
आकाठगद्रव्य ही पाया जाता है। 

जैसा कि लिखा हे-- 

जीवा पुग्गलकाया धम्माधम्मा य लोगदोणण्णा । 
तत्तो अणण्णमण्णं आयासं अंतवदिरित्त ॥९ १॥--पंचास्ति० । 

जीव, पुदूगछ, धर्म ओर अधमंद्रव्य छोकसे बाहर नहीं 
हैं। और आकाश उस लोकके अन्दर भी है ओर बाहर भी है 
क्येंकि उसका अन्त नहीं है ।” 

सारांश यह है कि आकाश सवव्यापी है। उस आकाशके 
बीचमें लोकाकाश है, जो अकृत्रिम है-किसीका बनाया हुआ नहीं 
है । न उसका आदि है और न अन्त ही है । कटिके दोनों भागों 
पर दोनों हाथ रखकर ओर दोनों पैरोंको फेलाकर खड़े हुए पुरुषके 
समान लोकका आकार हे। नीचेके भागमें सात नरक हैं । नाभि 
देशमें मनुष्यलोक हे ओर ऊपरके भागमें स्वर्गंलोक है । तथा 
मस्तक प्रदेशमें मोक्षस्थान है। चूँकि जीव शरोरपरिमाणवाला और 
स्वभावसे ही ऊपरको जानेवाला हे अतः कमंबन्धनसे मुक्त 
होते ही वह शरीरमेंसे निकलकर ऊपर चछा जाता है और 
जाकर मोक्षस्थान में ठहर जाता है । उससे आगे वह जा नहीं 
सकता, क्योंकि गमनमें सहायक धमंद्रव्य वहींतक पाया जाता 
है, उससे आगे नहों पाया जाता। और उसकी सहायताके विना 
वह आगे जा नहीं सकता। इसीलिये जब कुछ दाद निकोंने 
जेनोंसे यह प्रइन किया कि धर्म और अधम द्रव्यकी आवदइय- 
कता ही क्या हे, आकाश उनका भी कार्य कर छेगा तो उन्होंने 
उत्तर दिया-- 

'आगासं अवगासं गमणट्ठदिकारणेहि देदि जदि । 

उड्ढं गदिप्पधाणा सिद्धा चिट्ठंति किध तत्थ ॥९२॥'--पंचास्ति० । 

“यदि आकाश अवगाहके साथ-साथ गमन और स्थितिका 
भी कारण हो जायेगा तो ऊष्वंगमन करनेवाले मुक्त जीव मोक्ष- 
स्थानम केसे ठहर सकेंगे । 
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इस पर कहा जा सकता हे कि मुक्तजीव ऊपर लोकके अग्र- 
भागम यदि नहीं ठहर सकेंगे तो न ठहर । मात्र उन्हें ठहरानेके 
लिये ही तो दो द्रव्य नहीं माने जा सकते ? इसका उत्तर देते हुए 
आचाय कुन्दकुन्द कहते हँ-- 

जम्हा उवरिमट्॒ठाणं सिद्धाणं जिणवरेहि पण्णत्तं 

तम्हा गमणट्ठाणं आयासे जाण णत्थित्ति ॥६३॥ --पंचास्ति० । 


“यतः भगवान जिनेन्द्रने मुक्त जीबोंका स्थान ऊपर लोकके 
अग्रभागर्  बतलाया है, अतः आकाश गति और स्थितिका 
निमित्त नहीं हैँ ।! 

तथा-- 

“जदि हवदि गमणहेंदृ आगारं ठाणकारणं तेसि । 

पसजदि अलोगहाणी लोगस्स अंतपरिबड़ढी ॥|६४।॥--पंचास्ति० । 


यदि आकाश जीव ओर पुदूगछोंके गमन और स्थितिम 
भी कारण होता है तो ऐसा माननेसे लोककी अन्तिम मयोंदा 
बढ़ती है ओर अलोकाकाशकी हानि प्राप्त होतो है, क्योंकि फिर 
तो जीव और पुदूगल गति करते हुए आगे बढ़ते जायँगे। और 
ज्यों-ज्यों वे आगे बढ़ते जायूंगे त्यों-त्यों लोक बढ़ता जायेगा और 
अलोक घटता जायेगा ।? 
इसपर भी यह कहा जा सकता है कि लछोककी वृद्धि और 
अलोकको हानि यदि होती है तो होओ, तो उसपर पुनः 
आचाय कहते हैं-- 
तम्हा धम्माधम्मा गमणट्ठिदिकारणाणि णाकासं | 
इदि जिणवरेहि भणिदं लोगसहावं सुणंताणं ॥६५॥--पंचास्ति० । 
“जिनवर भगवानने श्रोताजनोंको छोकका स्वभाव ऐसा 
ही बतछाया है । अतः धर्म और अधमद्रव्य ही गति ओर स्थि- 
ठिके कारण हैं, आकाझ नहीं ।” 
आइाय यह हे कि एक हो आकाइशके दो विभाग कायम 
रखनेम प्रधान कारण धर्म और अधमंद्रव्य हैं। इन दोनों 
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द्रव्योंकी वजहसे ही जीव और पुदूगल छोकाकाशकी मयादासे 
बाहर नहीं जा सकते। जेनेतर दाशनिकोंने आकाश द्रव्यको 
मानकर भी न तो छोकका कोई खास आकार माना ओर न 
आत्माको सक्रिय ओर द्वारोर परिमाणबाला ही माना । इसलिये 
उसका नियमन करनेके लिये उन्हें धम ओर अधम नामके द्रव्य 
माननेकी आवश्यकता भी प्रतीत नहीं हुई किन्तु जेनधममें बेसी 
व्यवस्था होनेसे आकाइसे जुदे, किन्तु उसके समकक्ष दो द्रव्य 
ओर माने गये । इस तरह धर्म ओर अधमंद्रव्यके निमित्तसे 
एक ही आकाडद अखण्ड होकर भी दो रूप हो गया है। जितने 
आकाशमें सच द्रव्य पाये जाते हैं उतने आकाझको लोकाकाशञञ 
कहते है ओर उससे अतिरिक्त जो झद्ध अकेला आकाश हैं उसे 
अलोकाकाझ कहते हैं । 

यहाँ यह बतला देना अनुचित न होगा कि जब जेनध्म 
लोकाकाशको सानन्‍्त मानता हे ओर उसके आगे अनन्त आकाश 
मानता है तब प्रसिद्ध वैज्ञानिक आइस्टीन समस्तलोकको सान्‍्त 
मानते हैं किन्तु उसके आगे कुछ नहीं मानते ; क्योंकि प्रो० 
एडिंगटनका कहना है कि पदाथविज्ञानका विद्यार्थी कभी भी 
आकाशको अन्यव॒त नहीं मान सकता | 


3, फीलद्र॒ग्य 


जो वस्तुमात्रके परिवतन करानेमें सहायक है उसे काल- 
द्रव्य कहते हैं। यद्यपि परिणमन करनेकी शक्ति सभी पदार्थों- 
में हे, किन्तु बाह्य निमित्तके बिना उस श्क्तिको व्यक्ति नहीं 
हो सकती। जेसे कुम्हारके चाकमें घूमनेकी शक्ति मोजूद हे 
किन्तु कीलका साहाय्य पाये बिना वह घूम नहीं सकता, वेसे ही 
संसारके पदाथ भी कालद्गव्यका साहाय्य पाये बिना परिवतन 
नहीं कर सकते । अतः कालद्रव्य उनके परिवतनमें सहायक है । 
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किन्तु वह भी वस्तुओंका बलात्‌ परिणमन नहीं कराता है और 
न एक द्रव्यका दूसरे द्रव्यरूप परिणमन कराता है, किन्तु स्वयं 
परिणमन करते हुए द्रव्योंका सहायकमात्र हो जाता है। 


काल दो प्रकारका ह--एक निःचयकाल ओर दूसरा 
व्यवह्ारकाल । लोकाकाझके प्रत्येक प्रदेशपर जुदे-जुदे कालाणु- 
कालके अणु स्थित हैं, उन कालछाणुओंको निश्चयकाल कहते हैं। 
अर्थात्‌ कालद्र॒व्य नामकी वस्तु वे कालाणु ही हैं। उन काला- 
णुओंके निमित्तसे हो संसारमें प्रतिक्षण परिवर्तन होता रहता 
है। उन्हींके निमित्तसे प्रत्येक वस्तुका अस्तित्व कायम हे। 
आकाशके एक प्रदेशमें स्थित पुदूगलका एक परमाणु मन्दगति- 
से जितनी देरमें उस प्रदेशसे लगे हुए दूसरे प्रदेशपर पहुँचता 
है उसे समय कहते हैं। यह समय कालद्रव्यकी पर्याय हे। 
समयोंके समूहको ही आवली, उछवास, प्राण, स्तोक, घटिका, 
दिन रात आदि कहा जाता है । यह सब व्यवहारकाल हैं। यह 
व्यवह्दारकारूू सौर मण्डलकी गति ओर घड़ी वगैरहके द्वारा 
जाना जाता हे तथा इसके द्वारा ही निश्चयकाल अथांत्‌ काल- 
द्रव्यके अस्तित्वका अनुमान किया जाता हे ; क्योंकि जसे किसी 
बच्चेमें शेरका व्यवहार करनेसे कि “यह बच्चा शेर है' शेर नामके 
पशुके होनेका निश्चय किया जाता है, बेसे ही सूय आदिकी गति- 
में जो कालका व्यवहार किया जाता हैँ बह औपचारिक हें, 
अतः काल नामका कोई स्वतंत्र द्रव्य होना आवश्यक हं जिसका 
उपचार छोकिक व्यवहारमें किया जाता है। 


कालद्रव्यको अन्य दाशनिकोंने भी माना है, किन्तु उन्होंने 
व्यवहारकालको ही कालद्रव्य मान लिया है । कालद्रव्य नामकी 
अणुरूप वस्तुकों केवल जेनोंने ही स्वीकार किया हे । यह काल- 
द्रव्य भी आकाशकी तरह ही अमूर्तिक हेँ। केबछ इतना अन्तर 
है कि आकाश एक अखण्ड है, किन्तु कालद्रव्य अनेक हैं, जेसा 
कि लिखा है-- 
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लोयायासपदेसे एक्केकके जे ट्विया हु एक्केक्का । 

रयणाणं रासिमिव ते कालाणु असंखदव्वाणि ॥--सर्वार्थ० पृ० १९१ 

'छोकाकाशके एक-एक प्रदेशपर रत्नोंकी राशिकी तरह जो 
एक-एक करके स्थित हैं, वे कालछाण हैं और वे असंख्यात द्रव्य 
हैं । अथात्‌ प्रत्येक काछाणु एक-एक द्रव्य हे जंसे कि पुदू्गलका 
प्रत्येक परमाणु एक एक द्रव्य हे । 

प्रवचनसार आदि ग्रन्थोंमें इन कालाणओंके सम्बन्धमें 
अनेक युक्तियोंके द्वारा अच्छा प्रकाश डाला गया हे जो मनन 
करने योग्य है । 

इस प्रकार जनदशनमें ६ द्रव्य माने गये हैं। कालको 
छोड़कर टोष द्रव्योंकोी पदम्नास्तिकाय कहते हैं। “अस्तिकाय' में 
दो दाब्द मिले हुए है एक “अम्ति' ओर दूसरा काय!। “अस्ति! 
शब्दका अथ 'हे! होता है जो कि अस्तित्व सूचक है, ओर 
कायशब्दका अथ होता हे 'शरीर'। अथात्‌ जसे शरीर बहुदेशो 
होता हे बेसे ही कालके सिवा हशोप पाँच द्रव्य भी बहुपरदेशी है। 
इसलिये उन्हें अस्तिकाय कहते हैं | किन्तु कालद्र॒व्य अस्तिकाय 
नहों है; क्योंकि उसके काछाणु असंख्य होनेपर भी परस्परमें 
सदा अबद्ध रहते है, न तो वे आकाझके प्रदेशोंकों तरह सदासे 
मिले हुए एक ओर अखण्ड हैं ओर न पुदूगल परमाणुओंकी 
तरह कभी मिलते ओर कभी विछुड़ते ही हैं। इसलिये वे 'काय 
नहीं कहे जाते | 

प्रदेशके सम्बन्धमें भी कुछ मोटो बातें जान लेनी चाहिये । 
जितने देशको एक पुदूगल परमाणु रोकता है. उतने देशको प्रदेश 
है | छोकाकाझमें यदि क्रमवार एक-एक करके परमाणुओंको 
जराबर-बराबर सटाकर रखा जाये तो असंख्यात परमाणु समा 
सकते है, अतः लोकाकाश ओर उसमें व्याप्त धर्म ओर अधम 
द्रव्य असंख्यातप्रदेशी कहे जाते हैँ। इसी तरह टद्ारीरपरिमाण 
जीवद्रव्य भी यदि शरीरसे वाहर होकर फेल तो लोकाकाझमें 
व्याप्त हो सकता हैँ अतः जीवद्रव्य भी असंख्यातप्रदेशी हे । 
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पुदूगलका परमाणु तो एक ही प्रदेशी है, किन्तु उन परमाणुओंके 
समूहसे जो स्कन्ध बन जाते हैं. वे संख्यात, असंख्यात और 
अनन्त प्रदेशी होते. हैं। अतः पुदुगल द्रव्य भी बहुप्रदेशी है । 
इस तरद्द बहुप्रदेशी होनेसे पाँच द्रव्योंको पद्नास्तिकाय 
कहते है । 


६, यह विश्व ओर उसकी व्यवस्था 


यह विद्वव, जो हमारी आँखोंके सामने है ओर जिसमें हम 
निवास करते हैं, इन्‍्हों द्रव्योंसे बना हुआ हैं। बना हुआ? से 
मतलब यह नहीं लेना चाहिये कि किसीने अमुक समयमें इस 
विशद्वकी रचना की हैं। यह विद्वव तो अनादि-अनिधन है, न 
इसको आदि ही हैं ओर न अन्त ही है, न कभी किसीने इसे 
बनाया है ओर न कभी इसका अन्त ही होता हैं। अनादिकाल- 
से यह ऐसा ही चला आ रहा है और अनन्तकाल तक ऐसा 
ही चला जायेगा। रहा परिवतन, सो वह तो प्रत्येक वस्तुका 
स्वभाव है । सवथा नित्य तो कोई वस्तु है ही नहीं | हो भी 
नहों सकती, क्‍योंकि वस्तुको सवंथा नित्य माननेपर विह्वमें 
जो वैचित््य दिखाई देता है वह संभव नहीं हो सकता। अतः 
परिवत नझील संसारकी मोलिक स्थितिमें कोई परिवतन न होते 
हुए विश्वकी व्यवस्था सदा जारी रहती हे । 

किन्तु कुछ दाशनिकों ओर जनसाधारणकी भी ऐसी धारणा 
है कि इस विववका कोई एक रचयिता अवइय होना चाहिये, 
जिसको आज्ञासे विश्वकी व्यवस्था सदा नियमित रीतिसे जारी 
रहती है । सष्टिरचनाके सम्बन्धमें यों तो अनेक मान्यताएँ 
प्रचलित हैं किन्तु मोटेरूपसे उन्हें तीन भागोंमें रखा जा सकता 
है । एक विभागवाले तो यह मानते हैं कि एक परमेश्वर या 
ब्रह्म ही अनादि अनन्त है । जो एक ब्रह्मको ही अनादि अनन्त 
मानते हैं उनका कहना है कि त्रह्मके सिवाय अन्य कुछ है ही 
नहीं । यह जो कुछ भी रृष्टि दिखाई दे रही हे वह स्वप्नके 
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समान एक प्रकारका श्रम हे। जो परमेश्वरको ही अनादि 
अनन्त मानते हैं उनका कहना है कि यह संष्टि भ्रममात्र तो 
नहों हे । किन्तु इसे परमेश्वरने ही नास्तिसे अस्तिरूप :किया 
है । पहले तो एक परमेइब रके सिवाय कुछ था ही नहीं । पीछे 
उसने किसी समयमें अवस्तुसे हो ये सब बस्तुएँ बना दी हैं । 
जब वह चाहंगा तब फिर वह इन्हें नास्तिर्प कर देगा और 
तब सिवाय उस एक परमेड्वरके अन्य कुछ भी न रहेगा। 
दूसरे विभागवाले कहते हैँ अवस्तुसे कोई वस्त बन नहीं 
सकती, वस्त॒से ही वस्त वना करती है । संसारमें जीव और 
अजीब दो प्रकारकी बस्तएँ दिखाई देती है, वे किसीके द्वारा 
बनाई नहीं गई है । जिस प्रकार परमेश्वर सदासे है उसी प्रकार 
जीव और अजीवरूप वस्तएँ भी सदासे हैं, सदा रहेंगी। 
परन्त इन वस्तुओंकी अनेक अवस्थाओंका बनाना ओर बिगा- 
डना उस परमेइबरके हो हाथर्म हे। तीसरे विभागवालोंका 
कहना हूँ कि जीव और अजीब ये दोनों ही प्रकारकी वस्तएँ 
अनादिसे हैँ ओर अनन्तकाल तक रहेंगी । इनकी अवस्थाओंको 
बदलनेबवाला ओर इस विश्वका नियामक कोई तीसरा नहीं हू 
इन्हों वस्त ओके परस्परके सम्बन्धसे इन्होंके गुणों ओर स्वभावों 
के द्वारा सब परिवत न स्वयमेव होता हे । 
इस प्रकार इन तीनों मतोंमें यद्यपि बहुत अन्तर हैँ तो भी 
एक बातमें य॑ तीनों हो सहमत है। तीनोंने ही किसी न किसी 
वस्तुको अनादि अवश्य माना हेँ। पहला ब्रह्म या ईइबरको 
अनादि मानता है | वही इस विश्वको बनाता ओर बिगाड़ता 
है। दूसरा परमेशवरके हो समान जीव और अजीबको भी 
अनादि मानता है । तीसरा जीव ओर अजीवको ही अनादि 
मानता हूं । अतः इन तीनोंमें यह विवाद तो उठ ही नहीं सकता 
कि बिना बनाये सदासे भी कोई वस्तु हो सकती हे या नहीं । 
ओर जब यह मान लिया गया कि बिना बनाये सदासे भी कोई 
या कुछ वस्तुएँ हो सकती हैं तो यह बात भी सभी स्वीकार 
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करंगे कि वस्तुमें कोई न कोई गुण या स्वभाव भी अवइय होता 
है, क्‍योंकि बिना किसी गुण या स्वभावके कोई वस्तु हो ही 
नहीं सकती । ओर जेंसे वह वस्तु अनादि हैं बेसे ही उसका 
गुण या स्वभाव भी अनादि हं। सारांश यह कि दो बातोंमें 
संसारके सभी मतवाले एकमत हैं कि संसारमें कोई वस्तु बिना 
बनाये अनादि भी हुआ करती हैँ ओर बिना बनाये उसके गुण 
ओर स्वभाव भी अनादि होते हें। अब केवछू यह निश्चय 
करना हे कि कोन वस्तु बिना बनी हुई अनादि हे ओर कोन 
वस्तु सादि हे 

जब हम संसारकी ओर दृष्टि देते हैं तो संसारमें तो हमें 
कोई भी वस्तु ऐसी नहीं मिलती जो बिना किसी वस्तुके ही बन 
गई हो । और न कोई ऐसी वस्तु दिखाई देती हे जो किसी 
समय एकदम नास्तिरूप हो जाती हो। यहाँ तो वस्तुसे ही 
वस्तु बनती देखी जाती हे । सारांश यह हे कि न तो कोई सदंथा 
नवीन वस्तु पेदा होती हे ओर न कोई वस्तु सवथा नष्ट ही 
होती हे । किन्तु जो वस्तुएँ पहलेसे चली आती है उन्हों का 
रूप बदल-बदलकर नवीन-नवीन वस्तुएँ दिखाई देती रहती है । 
जैसे, सोनेसे अनेक प्रकारके आभूषण बनाये जाते हैं। सोनेके 
बिना ये आभूषण नहीं बन सकते। फिर उन्‍्हों आभूषणोंको 
तोड़कर दूसरे प्रकारके आभूषण बनाये जाते हैँ। सोना उनमें 
भी रहता है | इसी प्रकार मिट्टी, जल, वायु और धूपका संयोग 
पाकर बीज ही वृक्षरूप परिणत होता हे | वृक्षको जला देनेपर 
उसके कोयले हो जाते हैं ओर कोयले जलकर राख हो जाते 
हैं। इससे यही सिद्ध होता है कि बस्तुसे ही बस्तुकी उत्पत्ति 
होती है । तथा जगतमें एक भी परमाणु न तो कम होता हे 
ओर न बढ़ता है । सदा जितनेके तितने ही रहते हैं । हाँ, उनकी 
अवस्थाएं बदछ-बदलकर नई-नई वस्तुओंको रृष्टि होती रहती 
हे। अतः यह बात सिद्ध होती हे कि संसारमें कोई वस्तु 
अस्तिसे नास्तिरूप नहीं होती ओर नास्तिसे अस्तिरूप नहीं 
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होती | किन्तु हरेक वस्तु किसी न किसी रूपमें सदासे चली 
आती हे ओर आगे भी किसी न किसी रूपमें सदा विद्यमान 
रहेगी । अथाव संसारकों जीव व अजीवरूप सभी वस्तुएँ 
अनादि अनन्त हैं और उनके अनेक नवीनरूप होते रहनेसे 
ही यह संसार चल रहा है | 

इस प्रकार जीव व अजीवरूप सभी बस्तुओंकी नित्यता 
सिद्ध हो जानेपर अब केवल एक बात निणय करनेके योग्य रह 
जाती हे कि संसारके ये सब पदाथ किस तरहसे नवीन-नवीन 
रूप धारण करते हैं। इस बातका निणय करनेके लिये जब हम 
संसारकी ओर दृष्टि डालते हैं तो हमें मालूम होता है कि मनुष्य 
मनुप्यसे ही पेदा होता है । इसी तरह पशु-पक्षी भी अपने माँ- 
बापसे ही पेंदा होते देखे जाते हैं। बिना माँ-बापके उनकी 
उत्पत्ति नहीं देखी जाती । गेहूँ, चना आदि अनाज तथा आम, 
अमरूद आदि वनस्पतियाँ भी अपने-अपने बीज, जड़ या शाखा 
वगैरहसे ही उत्पन्न होती हुई देखी जाती हैं। और जेसे ये 
आज उत्पन्न होती हुई देखी जाती हैं बेसे ही पहले भी उत्पन्न 
होती होंगी । इस तरह इन सब वस्तुओंकी उत्पत्ति अनादि 
माननेपर इस धरतीको भी अनादि मानना ही पड़ता है । 

जिस प्रकार वस्तुएँ अनादि अनन्त हैं उसी प्रकार उनके 
गुण ओर स्वभाव भी अनादि अनन्त हैं| जेस, अग्निका स्वभाव 
उध्ण ह । यह उसका स्वभाव अनादिसे ही ह॑ँ ओर अनन्त 
कालतक रहेगा। इसी प्रकार अन्य वस्तुओंके सम्बन्धमें भी 
समझ लेना चाहिय । यदि वस्तुओंके गुण ओर स्वभाव सदा 
बदलते रहते तो मनुष्यका किसी वस्तुको छूने या उससे पास 
जाने तकका साहस भी न होता । उसे सदा यह भय रहता कि 
न जाने आज इसका क्या स्वभाव हो गया हूँ ? परन्तु उनके 
गुण ओर स्वभावके विषयमें वह सदा निर्भय रहता है क्योंकि 
वह उनके स्वभावके विषयमें अपने और अपनेसे पूबवर्तो 
सज्जनोंके अनुभवपर पूरा भरोसा करता हे । अतः यह सिद्ध 
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होता हँ कि वम्तुओंकी ही तरह उनके गुण ओर स्वभाव भो 
अनादि-अनन्त हैं। 
इसी प्रकार संसारकी वस्तुओंकी जाँच करनेपर यह भी 
मालूम होता हें कि दो या तीन बस्तुओंको मिलानेसे जो वस्तुएँ 
आज बन सकती है वे पहल भी वन सकती थीं। जसे नीला 
ओर पीला गंग मिलानेसे आज हरा रंग बन जाता हैँ, यह रंग 
पहले भी बन सकता था और आगे भी वनता रहेगा। एसे ही 
किसी एक बवस्त॒के प्रभावसे जो परिवर्तन दसरी वस्तमें हो 
जाता ह वह पहले भी होता था या है सकता था और आगे 
भी होता रहगा | जैसे; आगकी गर्मासे जा भाप आज़ वनता हैं 
वही पहले भी बनती थी और आगेका भो वनती रहगी। 
जलानसे जसे आज लकड़ी, आग. कायला राखरूप हा जाती है 
बसे ही वे पहले भी होती थीं ओर आगे भी होंगी | सारांश यह 
है कि अन्य वम्तुओंस प्रभावित होने तथा अन्य वस्तओंकों 
प्रभावित करनेके गुण ओर स्वभाव भी वम्तओंमें अनादि हैं। 
इस प्रकार विचार करनेपर जब यह बात सिद्ध हो जाती हैं 
कि वृक्षसे बीज ओर बीजसे वृक्षकी उत्पत्तिके समान या मुर्गोसे 
अण्डा ओर अण्डेसे मुर्गाकी उत्पत्तिके समान संसारके सभी 
मनुष्य, पद. पक्षी ओर वनस्पतियाँ सनन्‍्तान दर सन्‍्तान अनादि 
कालस चले आत है। किसी समयमें इनका आदि नहीं हो 
सकता और इन सबके अनादि होनेस इस प्रथ्वीका भी अनादि 
होना जरूरी हं। साथ ही वस्तुओंके गण स्वभाव और एक 
दूसरेपर असर डालने तथा एक दूसरेके असरको ग्रहण करनेकी 
प्रकृति भी अनादि कालस ही चली आती हैं, तव जगतके 
प्रवन्धका सारा ढाँचा ही मनुष्यकी आँखोंके सामने हो जाता 
है । उस स्पष्ट प्रतीत होते लगता है कि संसारमें जो कुछ हो रहा 
है वह सब वस्तुओंके गुण ओर स्वभावके ही कारण हो रहा है। 
इसके सिवा न तो कोई ईइबरीय शक्ति ही इसमें कोई कार्य 
कर रहो है ओर न उसकी कोई जरूरत ही है । जेसे, जब समुद्रके 
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पानीपर सूरजकी धूप पड़ती है तो उस धूपमें जितना ताप होता 
हे उसीके अनुसार समुद्रका पानो भापरूप बन जाता है । और 
जिधरकी हवा होती हे उधरको हो भाप बनकर चला जाता है । 
फिर जहाँ कहीं भी उसे इतनी ठंड मिल जाती है कि वह पानी- 
का पानी हो जावे वहीं पानी हो कर बरसने लगता है। फिर 
वह वरसा हुआ पानी स्वभावसे ही ढालको ओर बहता हुआ 
बहुत-सी चोजोंको अपने साथ लेता हुआ चला जाता है । और 
बहता-बह ता नदियोंके द्वारा समुद्रमें ही जा पहुँचता है । 

धूप, हवा, पानी ओर मिट्टी आदिके इन उपयुक्त स्वभावोंसे 
दुनियामें लाखों करोड़ों परिवर्तन हो जाते हैं, जिनसे फिर 
छाखों करोड़ों काम हाने लग जाते हैं। अन्य भी जिन परिवते- 
नोंपर दृष्टि डालते हैं उनमें भी वस्तु म्वभावको ही कारण पाते 
हैं। जब संसारकी सारी वस्तुएँ और उनके गुण स्वभाव सदासे 
हैं ओर जब संसार को सारी बस्तुएँ दूसरी वस्तुओंसे प्रभावित 
होती हैं और दूसरी बस्तुओंपर अपना प्रभाव डालतो हैं तब तो 
यह बात जरूरी हैँ कि उनमें सदास ही आदान-प्रदान होता 
रहता हे और उसके कारण नाना परिवतन होते रहते हैं । यही 
संसारका चक्र ह जो वम्तुस्वभावके द्वारा अपने आप हो चल 
रहा है । किन्तु अविचारी मनुष्य उससे चकित होकर अ्रममें 
पड़े हुए हैं । 

विचारनेकी बात हैँ कि जब समुद्रके पानीकी ही भाप बनकर 
उसका ही वादल बनता हैं तब यदि वस्तु स्वभावके सिवाय कोई 
दूसरा ही व्ांका प्रबन्ध करनेबाछा होता तो बह कभी भी उस 
समुद्रपर पानी न वरसाता जिसके पानाकी भापसे ही वह बादल 
बना था । परन्तु देखनेमें नो यही आता हूं कि बादलकों जहाँ 
भी इतनी ठंड मिल जाती है कि आपका पानी बन जावे वहीं 
वह बरस पड़ता हू । यही कारण है दि बह समुद्रपर भी वरसता 
हैं और धरतीपर भी | वादलूकों तो इस बातका ज्ञान ही नहीं 
कि उसे कहाँ बरसना चाहिये ओर कहाँ नहीं । इसीसे कभी बर्षा 
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समयपर होती हैं ओर कभी कुसमयम । बल्कि कभी कभी तो 
ऐसा होता है कि सारी फसल भर अच्छी वर्षा होकर अनन्‍्तमों 
एक आध वर्षाकी ऐसी कमी हो जाती हूँ कि सारो करी कराई 
खेती मारी जाती हैँ । यदि वस्तु स्वभावके सिवाय कोई दूसरा 
प्रबन्धकता होता तो ऐसी अन्धाधुन्धी कर्भी भी न होती । इस- 
पर शायद यह कहा जाये कि उसकी तो इच्छा ही यह थी कि 
इस खेतम अनाज पेदा न हो या कम पेदा हो। परन्तु यदि 
यहा बात होती तो वह सारी फसल भर अच्छी वर्षा करके उस 
खेतीको इतनी बड़ी ही क्‍यों होने देता। बल्कि वह तो उस 
किसानको बीज ही न बोने देता । यदि किसानपर उसका काबू 
नहीं चल सकता था तो खेतम पड़े बीजको ही वह न उगने देता 
यदि बीजपर भी उसका काबू न था तो बारिशकी एक बूँद भो 
उस खेतमे न पड़ने देता । तथा यदि संसारके उस प्रबन्धकर्ता 
की यही इच्छा होती कि इस वष अनाज ही पैदा न हो था 
कमतोी पैदा हो तो बह उन खेतोंको ही न सुखाता जो बारिशके 
ही ऊपर निभेर हैं बल्कि उन खेतोंको भी जरूर सुखाता जिनमें 
नहरसे पानी आता हे । परन्तु देखनेमें यही आता है कि जिस 
बष वर्षा नहों होती उस व उन खेतोंम तो कुछ भी पेदा नहीं 
होता जो वर्षापर निर्भर हैं, और नहरसे पानी आनेवाले खेतों 
में उसी वष सव कुछ पेदा हो जाता हँ। इससे सिद्ध है कि 
संसारका कोई एक प्रबन्धकता नहीं है बल्कि वस्तुस्वभावके 
कारण हो जब वषांके निमित्त कारण जुट जाते हैँ तब पानी 
बरस जाता हे ओर जब वे कारण नहीं जुटते तब पानी नहीं 
बरसता । वर्षाको इस बातका ज्ञान नहीं हूँ कि उसके कारण 
कोई खेती हरी होगी या सूखेगी ओर संसारके जीवोंका लाभ होगा 
या हानि । इसीसे ऐसी गड़बड़ी हो जाती हैं कि जहाँ आवश्य- 
कता होती हे वहाँ एक बूद भी पानी नहीं पड़ता और जहाँ 
आवश्यकता नहीं होती वहाँ खूब वषों हो जाती हैं । किसी 
प्रबन्धकताके न होनेके कारण ही मनुष्यने नहर निकाछकर और 
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कुएं आदि खोदकर यह प्रबन्ध किया है कि यदि बषों न हो तो 
भी अपने खेतोंकों पानी देकर वह अनाज पेदा कर सके । 

इसके सिवाय जब प्रत्येक धमंके अनुसार संसारमें इस 
समय पापोंकी ही अधिकता हो रही है ओर नित्य ही भारी- 
भारी अन्याय देखनेमें आते हैं तब यह केसे माना जा सकता 
हैं कि जगत्‌का कोई प्रबन्धकर्ता भी है, जिसकी आशज्ञाको न 
मानकर हो ये सब अपराध ओर पाप हो रहे हैं। शायद कहा 
जाये कि राजाकी भी तो आज्ञा भंग होती रहती है। किन्तु राजा 
न तो सव्वज्ञ ही होता हैं और न सवशक्तिमान। इसलिये न 
तो उसे सब अपराध करनेवालोंका ही पता रहता है ओर न 
वह सब प्रकारके अपराधोंकों दूर ही कर सकता है । परन्तु 
जो सवज्ञ ओर सबशक्तिमान हो ओर एक छोटेसे परमाणुसे 
लेकर आकाश तककी गति ओर स्थितिका का कारण हो, जिसकी 
इच्छाके बिना एक पत्ता तक भी नहीं हिंल सकता हो, उसके 
सम्बन्धर्म यह बात कभी भी नहीं कही जा सकती । एक ओर 
तो उसे संसारक एक एक कणका प्रवन्धकर्ता बताना ओर दूसरी 
ओर अपराधोंके रोकनेम उसे असमथ ठहराना, यह तो उस 
प्रबन्धकतोंका परिहास है । 

तथा यदि कोई इस संसारका प्रवन्धक होता तो वह यह 
अवइय बतलाता कि इस समय हमे जो सुख या दुःख मिल रहा है 
वह हमारे कोनसे कृत्योंका फल है जिससे हम आगामोको बुरे 
कृत्योस बचते ओर अच्छे कामोंकी ओर लगते | परन्तु हमें तो 
यह भी मालूम नहीं कि पुण्य क्या हैं ओर पाप क्या है ? एक ही 
कृत्यको कोई पाप कहता हैँ और कोई पुण्य । यही बजह हे कि 
संसारमें सैकड़ें प्रकारके मत फेले हुए हैं और तमाशा यह है. 
कि सब ही अपने अपने मतकों उसी सबशक्तिमान्‌ परमात्मा का 
बतलाया हुआ कहते हैं। जहाँ तक हम समझते हैं ऐसा अन्धेर 
तो मामूली राजाओंके राज्यमें भी नहीं होता । भशत्येक राजाके 
राज्यमें जो कानून प्रचलित होता है, यदि कोई मनुष्य उसके 
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विपरीत नियम चलाना चाहता है या उसके विरुद्ध प्रचार 
करता है तो वह दण्ड पाता हे। किन्तु सबंशक्तिमान परमात्माके 
राज्यमें सेकड़ों ही मतोंके प्रचारक अपने अपने धमंका उपदेश 
करते हैं--अपने अपने सिद्धान्तोंकी उसी एक परमेइबरकी 
आज्ञा बताकर उसके ही अनुसार चलनेकी घोषणा करते हैं । 
ओर यह सब कुछ होते हुए भी संसारके प्रवन्धकर्ता उस 
सवशक्तिमान्‌ परमेशवरकी ओरसे छ भी रोकटोक इस 
बिपयमें नहीं होती। ऐसी स्थितिमे' तो कभी भी यह नहीं 
माना जा सकता कि कोई स्वशक्तिमान परमेश्वर इस 
संसारका प्रबन्ध करता हे। बल्कि यही माननेके लिये 
विवद्ञ होना पड़ता हूं कि वस्तु स्वभावपर ही संसारका 
सारा ढाँचा बँधा हुआ हूँ ओर उसीके अनुसार जगतका 
सब प्रबन्ध चला आता हँ। यही कारण हँ कि यदि कोई 
मनुष्य वस्तु स्वभावके विपरीत आचरण करता हैं तो ये सव 
वस्तुएं उसको मना करने या रोकन नही जातीं। ओर न अपने 
स्वभावके अनुसार कभी अपना फल देनेसे ही चूकता हैं । जेसे 
आगरमें चाहे तो कोई बालक नादानीसे अपना हाथ डाल दे या 
किसी बुद्धिमान पुरुषका हाथ भूलस पड़ जावे, वह आग 
अपना काम अवदइय करेगी । मनुष्यके द्रीरमें सकर्ड़ां बीमारि- 
याँ ऐसी ऐसी होती हैं जो उसके अज्ञात दोपोंका ही फल होती 
हैं। परन्तु प्रकृति या वस्तु स्वभाव उसे नहीं बताते कि तेरे 
अमुक दोषके कारण तुझको यह बीमारी हुई है | इसी तरह 
हमारे दोषोंका फल भी हमें वस्तु स्वभावके अनुसार स्वयं मिल 
जाता हे । 

इस प्रकार वस्तु स्वभावके अनुसार ता यह बात ठीक 
बैठ जाती हैँ कि सुख दुःख भोगते समय क्यों हमको हमारे उन 
कऊत्योंकी खबर नहीं होती. जिनके फलस्वरूप हमें वह सख दः 
भोगना पड़ता हेँ। परन्तु किसी प्रबन्धकताके माननेकी हालतमें 
वह बात कभी ठीक नहीं वेठती, बल्कि उल्टा अन्घेर ही दृष्टि- 
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गोचर होने लगता है । यदि हम यह मानते हैं कि जो बच्चा 
किसी चोर, डाकू या वेश्या आदि पापियोंके घर पैदा किया 
गया है वह अपन भले बुरे ऋत्योंके फलस्वरूप हो ऐस स्थानमें 
पेदा किया गया है तो सबश्क्तिमान्‌ दयाल परमेद्व रको प्रबन्ध- 
कता माननकी अवस्थार्म यह बात ठीक नहीं बैठती: क्योंकि 
शराबी शराब पीकर ओर उसका बुरा फल भोगकर भी यदि 
शराबकी दुकानपर जाता है ओर पहलेस भी तेज शराब मांगता 
हैं तो वस्तुस्वभावके अनुसार तो यह बात ठीक बैठ जाती है 
कि शराबनं उसका दिमाग ऐसा खराब कर दिया हे जिससे 
अब उसको पहलेस भी ज्यादा तेज द्राब पीनेकी इच्छा होती 
है| परन्तु जगतके प्रबन्धकर्ता द्वारा ही फल मिलनेको अवस्था- 
में तो शराब पीनका ऐसा दण्ड मिलना चाहिये था जिससे वह 
शरावकी दुकानतक पहुँच ही नहीं सकता या फिर कभी उसका 
नाम हो नहीं छता। इसी तरह व्यभिचार और चोरी आदिकी 
भी ऐसी सजा मिलनी चाहिये थी, जिससे वह कभी भी व्यभि 
चार या चोरी करने नहीं पाता । जो जीव चोरों या वेइयाओंके 
घर पेदा किये जाते हैं उन्हें ऐसी जगह पेदा करना तो चोरी 
ओर व्यभिचारकी शिक्षा दिलानेका हो प्रयत्न करना है | सब- 
दशक्तिमान्‌ दयालु परमेश्वरसे तो एसी आशा कभी भी नहों की 
जा सकती। 
एसी बात देखकर यही मानना पड़ता हे कि संसारका कोई 
भी एक बुद्धिमान प्रबन्धकता नहीं हे । बल्कि ,वस्तु स्वभावके 
द्वारा और उसीके अनुसार ही जगतका सब प्रबन्ध चल रहा 
खेद हू कि मनुष्योंने वस्तु म्वभावकों न समझकर संसारका 
एक प्रबन्धकता मान लिया हैँ । प्रथ्वीपर राजाकों मनुष्योंके 
वीचमें प्रवन्ध सम्बन्धी काय करता हुआ देखकर सारे संसार- 
के प्रवन्धकताको भी बेसा ही मान लिया हँ । जिस प्रकार राजा 
ग खुशामद ओर स्तुतिसे प्रसन्न हॉकर खुशामद करने- 
वालोंके वशमें हो जाते हैं ओर उनकी इच्छाके अनुसार ही 
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काय करने लग जाते हैं उसी प्रकार दुनियाके छोगोंने भी संसार 
के प्रबन्धकतांको ख॒ुशामद या स्तुतिसे प्रसन्‍न होनेवाला मानकर 

उसकी भी खुशामद करना शुरू कर दिया हे और अपने आच- 

रणोंको सुधारना छोड़ बैठे हैं। इसी बजहसे संसारमें पापोंकी 

वृद्धि होती जाती है । जब मनुष्य इस श्रामक विचारको हृदयसे 
दूर करके वस्तु स्वभावके अटल सिद्धान्तको मानने लग जायेंगे 
तभी उनके चित्तमें यह विचार जड़ पकड़ सकता है कि जिस 
प्रकार आँखोंमें मिच ओर घावपर नमक डाल देनेसे द्दका 
होना आवश्यक है वह दद किसीकी खुशामद या स्तुतिसे दूर 
नहीं हो सकता, जबतक कि मिच या नमकका असर दर न कर 
दिया जाये । उस ही प्रकार जेसा हमारा आचरण होगा बेसा 
ही उसका फल भी हमें अवइय भोगना पड़ेगा । किसीकी खशा- 
मद या स्त॒तिसे उसे टाला नहीं जा सकता । 'जेसी करनी वेसी 
भरनी, के सिद्धान्तपर पूण विश्वास हो जानेपर ही यह मनुष्य 
बुरे कृत्योंसे बच सकता है ओर भले कृत्योंकी तरफ रग सकता 
है । परन्तु जब तक मनुष्यकों यह ख्याल बना रहेगा कि खशा- 
मद करने, केवल स्तुतियाँ पढने या भेंट चढ़ाने आढिके द्वारा भी 
मेरे अपराध क्षमा हो सकते हैं तबतक वह बुरे कामोंसे नहीं 
बच सकता ओर न अच्छे कामोंकी तरफ लग सकता है । अत 

संसारके लोगोंको चाहिये कि वे वस्तु स्वभावके अटल सिद्धान्त 
पर विश्वास लावे, अपने अपने भले बुरे कृत्योंका फल भुगतने 

के लिये सदा तैयार रहें ओर किसीकी खुशामद या स्तुति करनेसे 
उनका फल टल जाना बिल्कुल ही असंभव समझे | ऐसा मान 
लेनेपर ही मनुष्योंकी अपने ऊपर पूरा भरोसा होगा, वे अपने 
पेरोंपर खड़े होकर अपने आचारणोंको ठीक वनानेका प्रयत्न 
करेंगे और तभी दुनियासे सब पाप ओर अन्याय दूर हो सकगे। 
नहीं तो, किसी प्रबन्धकतोको माननेको अवस्थामें हृदयमें अनेक 
अम उत्पन्न होते रहेंगे ओर दुनियाके छोग पापोंकी तरफ ही 
भुकते रहेंगे। जेसे, कोई एक तो यह सोचेगा कि यदि उस सब- 
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शक्तिमान्‌ परमेइवरको मुझसे पाप कराना मंजूर नहीं होता 
तो वह मेरे मनमें पाप करनेका विचार ही क्‍यों आने देता । 
दूसरा विचारेगा कि यदि वह मुझसे इस प्रकारके पाप कराना 
न चाहता तो वह मुझे ऐसा बनाता ही क्‍यों ? तीसरा कहेगा 
कि यदि यह पापोंको न कराना चाहता तो पापोंको पैदा ही क्‍यों 
करता | चोथा सोचेगा कि अब तो यह पाप कर ले फिर उस 
सव्ंशक्तिमानकी खुशामद करके उसे मेंट चढ़ाकर अपराध क्षमा 
करा लेंगे । सारांश यह है कि संसारका प्रबन्धकर्ता माननेकी 
अबस्थामें तो लोगोंको पाप करनेके लिये सेकड़ों बहाने वनानेका 
अवसर मिलता हे, परन्तु वस्तु स्वभावके अनुसार ही संसारका 
सब काय चलता हुआ माननेकी अवस्थामें इसके सिवाय कोई 
विचार ही नहीं उठ सकता कि जेसा करेंगे बेसा हो हम उसका 
फल भी पावंगे | ऐसा माननेपर हो हम बुरे आचरणोंसे बच 
सकते हैं और अच्छे आचरणोंकी ओर लग सकते है । अतः 
किसी प्रबन्धकर्ताकी खुशामद करके या भेंट चढ़ाकर उसको 
राजी कर लेनेके भरोसे न गहकर हमको स्वयं अपने आचरणों- 
को सुधारनेको ओर ही दृष्टि रखनी चाहिये ओर यही 
श्रद्धान रखना चाहिये कि यह विदव अनादि-निधन है इसका 
कोई एक वुद्धिमान प्रबन्धकता नहीं हे । 


७. जैनद ष्टिसे ईश्वर 


“ईंडबर” झब्दके सुनते हो हमें जिन अथोंका बोध होता है 
वे हैं-ऐडवर्यशालो, वेभवशाली, सबंशक्तिमान, स्वामी, अधि- 
कारो, कतो-हता आदि । इस लोकमें जो दर्जा एक स्वतंत्र सम्रा- 
टका है वही परलोकमें ईट्बर या परमेश्वरका माना जाता है। 
जैसे किसो राजवंशमें जन्म लेनेवालोंको सम्राट्पद अनायास 
प्राप्त हो जाता है, उसके लिये उन्हें कुछ भी प्रयत्न नहीं करना 
पढ़ता, वेसे ही वह ईडइवर भी अनादिकाछसे संसारके कारण 
क्लेश, कर्म, कमंफल ओर वासनाओंसे सबंथा अछूता दे, उनका 
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बिनाश कर देनेस उसे ईड्वरत्वपद प्राप्त नहों हुआ है, किन्तु 
सदास ही उनस वह सवंथा रहित हैं। इसीलिये बह सबसे बड़ा 
हैं, सवका गुम हं, सबका ज्ञाता हेँ । जो संसारी जीब क्ले 
आदिको नष्ट करके मुक्त होते हैं, वे कभी भी उसके बराबर 
नहीं हो सकते । उसका एड्बय अविनाशी है, क्योंकि कालके 
द्वारा उसका कभी नाश नहीं होता । ऐसे अनादि-अनन्त पुरुष- 
विज्ञपकों ईश्वर कहा जाता है । किन्तु जेनधममें इस प्रकारके 
इंटव रके लिये काई स्थान नहीं है । उसका कहना है-- 


नास्पृष्टः कर्म: छश्वद्‌ विश्वदृश्वास्ति कश्चन । 
तस्यानुपायसिद्धस्थ सर्वथा:नुपपत्तित: ॥८॥'-आप्तप० । 


कोई सबद्रष्टा सदासे कर्मंस अछना हो नहीं सकता 
क्योंकि बिना उपायके उसका सिद्ध होना किसी भी तरह नहीं 
बनता ।' 
असलमें ईडवरको अनादि माननेके कारण उसे सदा कमसिे 
अछूता माना गया हे ओर चूँकि वह खष्टिका रचयिता हे 
सलिये उसे अनादि माना गया हंँ। किन्त जनधम किसीको 
इस विश्वका रचयिता नहीं मानता, जेसा कि हम पहले बतला 
आये हैं। अतः वह किसी एक अनादिसिद्ध परमात्माकी सत्तासे 
इंकार करता है । उसके यहाँ यदि ईइवबर हैँ तो वह एक नहीं, 
बल्कि असंख्य हैं । अर्थात्‌ जैनधर्मके अनुसार इतने ईश्वर हैं 
कि उनकी गिनती नहीं हो सकती। उनकी संख्या अनन्त हे 
ओर आगे भी वे बराबर अनन्तकाल तक होते रहेंगे; क्योंकि 
जैनसिद्धान्तके अनुसार ग्रत्येक आत्मा अपनी रबतंत्र सत्ताको 
लिये हुए मुक्त हो सकता हे। आज तक ऐसे अनन्त आत्मा 
मुक्त हो चुके है ओर आगे भी होंगे। ये मुक्त जीव ही जेन- 
धमके ईइवर हैं । इन्हींमेंसे कुछ मुक्तात्माओंको जिन्होंने मुक्त 
होनेसे पहले संसारको मुक्तिका माग बतलाया था, जेनधम 
तीथ छुर मानता है । 
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जेनधमंका मनन्‍्तव्य हे कि अनादिकालसे कमंबन्धनसे लिप्न 
होनेके कारण जीव अल्पज्ञ हो रहा है। ज्ञानावरणीय आदि 
कम के द्वारा उसके स्वाभाविक ज्ञान आदि सदूगुण ढके हुए 
हैं। इन आवरणोंके दर होनेपर यह जीव अनन्त ज्ञान आदिका 
अधिकारो होता है अर्थात्‌ सबज्ञ हो जाता है | जो जो महापुरुष 
कम बन्धनको काटकर मुक्त हुए हैं, वे सब सवज्ञ हैं। कम 
जीवके स्वाभाविक गु्णोंका पूण विकास नहों होने देता। 
उसके दूर होनेपर प्रत्येक जीव अपनी-अपनी स्वाभाविक शक्ति- 
योंको प्राप्त कर लेता है । मतलूब यह है कि जीवोंका कमंबन्धन 
तथा जीवोंका मयोंदित किन्तु हीनाधिक ज्ञान इस बातकों बत- 
छाता हे कि जीवोंकी मुक्ति तथा उनकी स्वज्ञता असंभव वस्तु 
नहीं हैं । तथा जो जो सवज्ञ होता है वह कमबन्धनकों काटकर 
ही स्वज्ञ होता हे, उसके बत्रिना कोई सवंज्ञ हो नहीं सकता। 
इसलिये अनादि सिद्ध कोई नहीं है । 


कमबन्धनका विद्वेप वर्णन आगे कमंसिद्धान्त में किया 
गया है । चार घातिकमंका नाश करके यह जीव सवज्ञ हो 
जाता है । सवज्ञका दूसरा नाम केवछी भी हूं । क्योंकि उसका 
ज्ञान ओर दशन आत्माके सिवा किसी अन्य सद्दायककी अपक्षा 
नहीं करता, अतः वह केवली कहा जाता है । उसे जीवन्मुक्त 
भो कहा जा सकता है, क्‍योंकि यद्यपि अभी वह सदशरीर हे 
किन्तु घातिकर्म के नष्ट हो जानेके कारण मुक्तात्माके ही समान 
है। वह चार घातियाकमोका नाश कर देता हँ इसलिये उसे 
अरिहंत” भी कहते हैं। उसे ही जिन” कहते हैँ, क्योंकि वह 
कमरूपी दत्रओंकोी जीत लेता है । य केवली जिन दो प्रकारके 
होते हैं--एक सामान्य केवी और दूसरे तीथझुर केवली | 
सामान्य केवली अपनी ही मुक्तिकी साधना करते है, किन्तु 
तीथ छुर केवली अपनी मुक्तिकी साधनाके बाद संसारा जीबोंको 
भी मुक्तिका-समस्त दुःखोंसे छूटनेका मार्ग बताते हँ। इनके 
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उपदेशसे संसारके अनेक जीव तर जाते हैं इसलिये वे तीथ- 
स्वरूप गिने जाते हैं। 

जैसे ब्राह्मणधम में रामचन्द्रजी आदिको अवताररूप माना 
जाता है या बोद्धधर्ममें बुद्धकी मान्यता हे वेसे ही जेनधममें 
तीथ छुरोंकी मान्यता है । किन्तु ये तीथक्कर किसी परमात्माका 
अवताररूप नहीं होते, बल्कि संसारी जीवोंमेंस ही कोई जीव 
प्रयत्न करते-करते छोककल्याणकी भावनास तीथ॑छूरपद प्राप्त 
करता है । जब कोई तीथइझ्डरपद प्राप्त करनेवाला जीव माताके 
गर्भमें आता है तब तीथंइुरकी माताकों सोलह शभ स्वप्न 
दिखाई देते हैं। तीथ छुरोंके गभोवतरण, जन्माभिषेक, जिन- 
दीक्षा, केवलज्ञानप्राप्ति और निवाण-प्राप्ति ये पन्च महाकल्याणक 
होते हैं, जिनमें इन्द्रादिक भी सम्मिलित होते हैं। इन पद्न महा- 
कल्याणकरूप पूजाके कारण तीथछुरकों अंत” भी कहा 
जाता हे। 


तीथ छ्ुर अनन्तदझ् न, अनन्तज्लान, अनन्तसुख ओर अनन्त 
वीयके धारी होते हैं। ये साक्षात्‌ भगवान या ईइबर होते हैं । 
जेनसाहित्यमें इनके ऐड्वयका बहुत वर्णन मिलता है। ये 
जन्मसे ही मति, श्रत और अवधि ज्ञानके धारी होते हैं। 
जन्मसे ही इनका शरीर अपूर्व कान्तिमान होता है। इनके 
निशवासमें अपूर्व सुगन्धि रहती है । इनके शरोरका रक्त ओर 
माँस सफेद होता है। केवलज्ञान प्राप्त करनेके पहचात्‌ अथात्‌ 
अहंन्‌ पद प्राप्त कर लेनेपर उनका उपदेश सुननेके लिये पशु- 
पक्षी तक इनको सभामें उपस्थित होते हैं। इस सभाको 'समव- 


१. 'सम्भवत: इस “अहंत्‌' नाम परसे हिन्दू पुराणकारोंने यह कल्पना 
कर डाली है कि किसी “अहहंत्‌' नामके राजाने जैनधर्ंको स्थापना की 
थी । अंत किसीका नाम नहीं है बल्कि जैन तीथंकरोंका एक पद हैँ । 
इस पदको प्राप्त कर लेनेपर ही वे जीवनमक्त होकर संसारको कल्याणका 
मार्ग बतलाते हैं वही मार्ग उनके जिन” नाम परसे जैनधर्म कहा जाता है । 
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सरण' कहते हैं, जिसका अथ होता हे 'समानरूपसे सबका 
शरणभूत” अर्थात्‌ जिसकी शरणमें सब आते हैं। इस सभामें 
बारह प्रकोष्ठ होते है, जिनमें एक प्रकोष्ठ पशओंके लिये भी होता 
है। तीथक्रकी वाणीको पशञ्म भी समझ लेते हैं। जहाँ जहाँ 
इनका विहार होता है वहाँ वहाँ रोग, बेर, महामारी, अतिवृष्टि 
दुर्मिक्ष, आदि रह नहीं सकते । तीथझ्कर भगवानके पधारनेके 
साथ ही देशमें सवंत्र शान्ति छा जाती है। केवल्यलाभ करनेके 
पदचात्‌ ये अपना शेष जीवन संसारके प्राणियोंका उद्धार करने 
में ही व्यतीत करते हैं । इसीसे जेनोंके परमपविजन्न पद्च नमस्कार 
मंत्रमें अरिहंतको प्रथम स्थान दिया गया हे-- 
णमो अरिहंताणं--अह न्तोंको नमस्कार हो । 
जब इन अहंन्तोंकी आयु थोड़ी शेष रह जाती है तब ये 
योगका निरोध करके बाकी बचे चार अधातिया कर्मोंको भी 
नष्ट कर देते हैं। चारों अधातिया कर्मोंका भी नाश होनेपर इन्हें 
मुक्तिकी प्राप्ति होतो है । इनका शरीर यहीं छूट जाता है ओर 
अपने स्वभात्पकि ज्ञानादि गुणोंसे युक्त केवल शद्ध आत्मा रह 
जाता है, जो मुक्त होनेके पहचात्‌ स्वाभाविक उद्ध्वंगमनके द्वारा 
लोकके ऊपर अग्रभागमें जाकर ठहर जाता है। मुक्त होनेके 
पड़चान सामान्य केवलो ओर तीथंकर केवलीमें कोई अन्तर 
नहीं रहता, दोनोंको एक ही प्रकारकी मुक्ति प्राप्त होती हे । 
यद्यपि संसारमें सामान्य केवछीकी अपेक्षा तीथंकुर केवली 
अधिक पूजनीय माने जाते हैं, क्योंकि तीथ कर केवलीसे संसार- 
को बहुत छाभ पहुँचता हू, किन्तु मुक्त होनेपर दोनोंमें इस 
तरहका कोई अन्तर नहों गहता। संसार अवसम्धामें जो कुछ 
तर था वह तीथइुर पदके कारण था। मुक्त होनेपर इस 
पदसे भी मुक्ति मिल जाती हूं, अतः मुक्तिमें सामान्य केवली 
ओर तोथछुर केवलीमें कोई भेद नहीं रहता । दोनों मुक्त कहे 
जाते हैं। मुक्तोंको जनसिद्धान्तमें (सिद्ध! भी कहते है। यद्यपि 
अहंन्तोंसे सिद्धोंका पद ऊँचा हे; क्योंकि अहन्त कमंबन्धनसे 
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सर्वथा मुक्त नहीं होते और सिद्ध उससे सवथा मुक्त होते हैं 
तथापि सिद्धोंको अहन्तोंके ववाद नमस्कार किया गया है। 
यथा-- 

णमो सिद्धाणं--सिद्धोंको नमस्कार हो । 

इस प्रकार जेनदष्टिसे अहंन्तपद ओर सिद्धपदको प्राप्त हुए 
जीव ही इंडवबर कहे जाते है। प्रत्येक जीवमें इस प्रकारके ईड्वर 
होनेको शक्ति हैं । परन्त अनादिकालसे कमंबन्धनके कारण वह 
शक्ति ढकी हुई हे। जो जीव इस कम बन्धनको तोड़ डालता है 
उसके हो ईडवर होनेकी शक्तियाँ प्रकट हो जाती हैं और वह 
ईट्वर बन जाता हैं। इस तरह ईइवबर किसी एक पुरुषविशेषका 
नाम नहीं हूं । किन्तु अनादिकालसे जो अनन्त जीव अहंन्त 
ओर सिद्धपदको प्राप्र हों गये हैं और आगे होंगे उन्होंका 
नाम ईइवर है| 

जेनधम के ये ईड्वर संसारस कोई सम्बन्ध नहीं रखते । 
सरप्टिके संचालनमें उनका हाथ हैँ, न वे किसीका भला बुरा करते 

:। न वे किसीके स्तुतिबादसे कभी प्रसन्न होते हैं और न 

किसीके निन्दावादसे अप्रसन्न । न उनके पास कोई ऐसी सांसा- 
रिक वस्तु है जिसे हम ऐड्वर्य या वेभवके नामसे पुकार सके 
न वे किसीकों उसके अपराधोंका दण्ड देते हैं। जनसिद्धान्तके 
अनुसार सृष्टि स्वयंसिद्ध हैं । जीव अपने अपने कर्मके अनुसार 
स्वयं हो सुख दुःख पाते हैं। ऐसी अवस्थामें मुक्तात्माओं ओर 
अह न्‍न्तोंको इन सब झंझटोंमें पड़नेकी आवद्यकता ही नहीं हैं 
क्योंकि वे कतकृत्य हो चुके हं, उन्हें अब कुछ करना वाकी नहीं 
रहा है । 

सारांश यह हू कि जनधम में ईट्वररूपमं माने हुए अहंन्तों 
आर मुक्तात्माओंका उस इंद्व रत्वसे कोई सम्बन्ध नहीं है जिसे 
अन्य छोग संसारके कर्ता हता ईश्वरमें कल्पना किया करते हैं। 
उस ईश्वरत्वकी तो जेनदशनके विविध ग्रन्थोंमें बड़े जोरोंके 
साथ आलोचना की गई है । ओर उस दृष्टिस जेनधमंको अनी- 
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इवरवादी कहा जा सकता हे | उसमें इस तरहके ईइवरके लिये 
कोई स्थान नहीं हे । 


८, उसकी उपासना 
क्यों ओर कैसे ? 


जनॉमें मूर्तिपूुजाका प्रचलन बहुत प्राचीन हे । सम्राट खार- 
वेलके शिलालेखमें कलिड्रपर चढ़ाई करके नन्‍्दद्वारा अग्रजिन 
( श्रीऋषभदेव ) की मूर्तिकों ले जानेका और मगधपर चढ़ाई 
करके खारवेलके द्वारा उस प्रत्यावतेन करके छलानेका उल्लेख 
मिलता हैं। इससे सिद्ध हें कि आजस लगभग अढाई हजार वष 
पूवर राजधरानोंतकमें जनोंके प्रथम तीथकुर श्री ऋषभदेवकी 
मूतिकी पूजा होती थी । स्वामी दयानन्द तो जेनोंस ही मूर्ति- 
पूजाका प्रचलन हुआ मानते हूँ । यों तो भारतके प्रायः सभी 
प्राचीन धममिं मूर्तिपूजा प्रचलित हैं, किन्तु जेनमूर्तिके स्वरूप 
उसकी प्रजाविधि तथा उसके उहेइयमें अन्यधर्मोंस बहुत अन्तर 
हं । जो उस समझ लेगा वह मर्तिपुजाको व्यथ कहनेका साहस 
नहीं कर सकता । 

जनधमंमें पाँच पद बहुत प्रतिष्ठित माने गये हँ--अहंन्त, 
सिद्ध, आचायं, उपाध्याय ओर साधु । इन्हें पंच परमेष्ठी कहते 
हैं। जेनोंफके परमपवित्र पंचनमस्कार मंत्रमें इन्हीं पंचपदोंको 
नमस्कार किया गया हैं | य ही पाँच पद जेनधममें घंदनीय 
और पूजनीय हैं । 

जो चार घातिया कमंको नष्ट करके अनन्तज्ञान, अनन्त- 
दहन, अनन्तसख ओर अनन्तवीयरूप स्वचतुष्टयको प्राप्त करता है 
उन परम आदारिक दारीरमें स्थित गद्ध आत्माकों अहन्त कहते 
हू, जिनका विशेष वणन पहले किया जा चुका है । य॑ जीवन्मुक्त 
होते हैं । जो आठों कर्मोंसे और शरीरसे भी रहित हो जाते हैं 
लोकालोकके जानने ओर देखनेवाले, सिद्धालयमें विराजमान 
उस पुरुषाकार आत्माको सिद्ध कहते हैं। ओर यह मुक्त होते 
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हैं। जो साधु साधुसंघके प्रधान होते हैं, पाँच प्रकारके आचार- 
का स्वयं भी पालन करते हैं और अपने संघके अन्य साधुओंसे 
भी पालन कराते हैं, वे आचाय कहे जाते हैं। जो साधु समस्त 
शास्त्रोंके पारगामी होते हैं, अन्य साधुओंको पढ़ाते हैं तथा सदा 
धमका उपदेश करनेमें लगे रहते हैं, उन्हें उपाध्याय कहते हैं। 
जो विषयोंकी आशद्ञाके फन्देसे निकलकर सदा ज्ञान, ध्यान 
और तपमें लीन रहते हैं, जिनके पास न किसी प्रकारकोी परि- 
ग्रह होती हे और न कोई ठगविद्या, मोक्षका साधन करनेवाले 
उन शान्त, निस्पही और जितेन्द्रिय मुनिको साधु कहते हैं । 
इन पाँच परमेष्ठियोंमेंसे अहंन्त परमेष्ठीको मूर्ति जेनमन्दिरों 
में बहुतायतर्से विराजमान रहती हे । यद्यपि वे मूर्तियाँ जेनोंके 
२४ तीथछुरोंमेंसे किसी न किसी तीथझ्ूरकी ही होती हैं, किन्तु 
होती अहंन्त अवस्थाकी ही हैं, क्योंकि तीथ हुर पदका वास्तविक 
काय धर्मतीथ प्रवतंन है, जो अहन्‍त अवस्थामें ही होता 
है । तीथकुर भी अहंन्त अवस्थाको प्राप्त किये बिना पूर्ण वीत- 
रागी ओर सवज्ञ नहीं होते ओर बिना बीतरागता और सवश्ञता 
के धमंतीथका प्रवतन नहीं हो सकता | अतः धमंतीथके प्रवतंक 
जैन तीथहूरोंकी मूर्तियाँ जेनमन्दिरोंमें बहुतायतसे पाई जाती 
हैं। थे मूर्तियाँ पद्मासन भी होती है और खड्गासन भी होतो 
हैं, किन्तु होती सभो ध्यानस्थ हैं। एक आत्मध्यानमें लीन 
योगीकी जेसी आकृति होती है बेसी ही आकृति उन मूर्तियोंकी 
होती हैं । 
भगवदूगीतामें योगाभ्यासीका चित्रण करते हुए लिखा हे-- 
सम॑ कायशिरोग्रीवं धारयन्नचल॑ स्थिर: । 
सम्प्रेकष्य नासिकाग्रं स्‍्व॑ दिशश्चानवलोकयन्‌ ॥१३॥ 
प्रशान्तात्मा विगतभो ब्रह्मचारिब्रते स्थित: । 
मन: संयम्य मच्चित्तो युक्त आसीत मत्पर: ॥१४॥ अ० ६ ॥ 


भावाथ--शरीर, सिर ओर गदनको सीधा रखकर, निग्चल 
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हो, इधर उधर न देखते हुए, स्थिर मनसे अपनी नाकके अग्म- 
भागपर दृष्टि रखकर प्रशान्त आत्मा, निभय हो, ब्रह्मचय श्रतमें 
स्थित होकर तथा मनको वशमें करके मेरेमें मनको लगा । 

जेनमूर्तिकी भी बिल्कुल ऐसी ही मुद्रा होती है । उसकी दृष्टि 
नाकके अग्रन भागपर रहती हे । शरीर, सिर ओर गदन एक 
सोधमें रहते हैं। पद्मासनमें बाई हथेलीके ऊपर दाइ हथेली 
खुली होती हे और खड्गासनमें दोनों हाथ जानुतक लूटके 
रहते हैं। चेहरेपर शान्ति, निर्भयता और निर्विकारता खेलती 
रहती हे । शरीरपर विकारको ढाकनेके लिये न कोई आवरण 
होता हे और न सोंदयको चमकानेके लिये कोई आभरण रहता 
हे । न हाथमें कोई अख-इस्त्र ही होता हे। भगवतगीतामें कही 
हुई जिस योगमुद्रासे योगी निर्बाण छाभ करते हैं, धही मुद्रा 
जैनमूर्तिमें अंकित रहती हे । देखनेबालेको यही प्रतीत होता है 
कि वह किसी प्रशान्तात्मा योगीकी मूर्तिका दशन कर रहा है । 
न वहाँ राग है ओर न वेर-विरोध | 

सिद्धोंकी भी मूर्ति रहती हे, किन्तु चूँकि सिद्ध परमेष्ठी 
देहरहित होते हैं, इसलिये पीतछकी चादरके बीचमेंसे मनुष्या- 
कारको काटकर मनुष्याकाररूप खाली स्थान छोड़ दिया जाता 
हे । आचाये, उपाध्याय ओर साधुकी भी मूर्तियाँ कहीं कहीं पाई 
जाती हैं। इनकी मूर्तियोंमें साधुके चिह् पीछी ओर कमण्डलु 
अंकित रहते हैं । सारांश यह हे कि जेनमूर्ति जेनोंके आराध्य 
पद्चपरमेष्ठटियोंकी प्रतिकृतिरूप होती है । 

जिनमन्दिरमें जाकर देवदशन करना प्रत्येक जेन श्रावक 
ओर श्राविकाका नित्य कतंव्य है। वहाँ वह यह विचारता हे 
कि यह मन्दिर जिन भगवानका समवसरण--डउपदेशसभा हैं, 
वेदीमें बिराजमान जिनको मूर्ति ही जिनेन्द्रदेव है, ओर मन्दि- 
रमें उपस्थित ख्री पुरुष ही श्रोतागण हैं। ऐसा विचार करके 
अच्छी-अच्छी स्तुतियाँ पढ़ते हुए जिन भगवानको नमस्कार 
करके तीन श्रदक्षिणा देता है। और यदि पूजन करना द्वोता है 
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तो पूजा भी करता हैं। पूजामें सबसे पहले जलसे मूर्तियोंका 
अभिषेक किया जाता है। कहीं कहीं दूध, दही, घी, इश्षुरस 
और सर्वोपधी रससे भी अभिषेक करनेकी पद्धति है। अमि- 
षेकके पश्चात्‌ पूजन किया जाता हूँ । यह पूजन जल, चन्दन, 
अक्षत, पुष्प, नेवेद्य, दीप, धूप ओर फल इन आठ द्रव्योंसे किया 
जाता है । एक एक पद्म बोलते जाते हैं और नम्बरवार एक एक 
द्रव्य चढ़ाते जाते हैं| द्रव्य चढ़ाते समय द्रव्य चढ़ानेका उद्देश्य 
बोलकर द्रव्य चढ़ाते हैं। यथा-मैं जन्म, जरा ओर म॒त्युके 
बिनाशके लिये जल चढ़ाता हूँ । अर्थात्‌ जेसे जलसे गन्दगी दूर 
हो जाती है वेसे ही मेरे पीछे लगे हुए ये रोग घुलकर दूर हो 
जाब। में संसाररूपी सन्तापकी झान्तिके लिये चन्दन चढ़ाता 
। २ । में अक्षय पद ( मोक्ष ) की प्राप्तिके लिये अक्षत चढाता हूँ 
। ३ । में कामके बिकारको दूर करनेके लिये पुष्प चढ़ाता हूँ । ४। 
में क्षधारूपी रोगकों दूर करनेके लिय नेवेद्य चढ़ाता हूँ। ५। मैं 
अज्ञानरूपी अन्धकारको दूर करनेके लिये दीप चढ़ाता हूँ। ६। 
में आठों कमॉको जलानेके लिये धूप चढ़ाता हूँ ।७। यह धूप 
अग्निमें चढ़ाई जाती है। में मोक्षफलकी प्राप्रिके लिये फल 
चढ़ाता हूँ । ८ । एक एक करके आठों द्रव्य चढ़ानेके बाद आठों 
द्रव्योंकी मिलाकर चढ़ाया जाता हैं उसे 'अध्य” कहते हैं। यह 
भी अनघ अर्थात्‌ अमूल्यपदकी प्राप्तिके उद्देहयसे चढ़ाया 
जाता हैं । 

इस प्रकार पूजाका उद्देश्य भी अपने विकारों ओर विकारों- 
के कारणोंको दूर करके चरम लक्ष्य मोश्नको प्राप्ति हा रखा गया 
हे | पूजाके दो भेद किये गये हैं--द्रव्यपूजा और भावपूजा । 
हारोर ओर वचनकों पूजनमें लगाना द्रव्यपूजा हेँ और उसमें 
मनको लगाना भावपूजा हे । शरीरकों लगानेके लिये द्रव्य रखे 
गये हैं, जिससे हाथ वगैरहका उपयोग उनके चढ़ानेमें ही होता 
रहता हे । ओर बचनको उसमें लगानेके लिये पद्म रखे गये हैं 
जिन्हें पढ़ पढ़ करके द्रव्य चढ़ाया जाता हैं। इस तरह मनुष्यका 
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शरीर ओर वचन पूजनमें रहनेपर भी यदि उसका मन उसमें न 
रम रहा हो तो वह पूजन बेकार ही हे क्योंकि बिना भावके 
कोई क्रिया फलदायक नहीं होती। जेसा कि कल्याणमन्दिर- 
स्तोन्रमें कहा भी हे-- 
'आकणितो5पि महितो5पि निरीक्षतो5पि 
नूनं न चेतसि मया विधृतो5सि भक्त्या । 
जातो5स्मि तेन जनवान्धव ! दुःखपात्रं 
यस्मात्‌ क्रिया: प्रतिफलन्ति न भावशून्या: ॥३८॥१ 


हे जनबन्धु ! तुम्हारा उपदेश सुनकर भी, तुम्हारी पूजा 
करके भी ओर तुम्हें वारम्बार देखकर भी अवश्य हो मेंने 
भक्तिपूवक तुम्हें अपने हृदयमें स्थापित नहीं किया । इसीस में 
दु/खोंका पात्र बना; क्योंकि भावश्ून्य क्रिया कभी भी फलदायी 
नहीं होती ।” 

अतः द्रव्य पूजाके साथ--शारीरिक और वाचनिक पूजाके 
साथ साथ--भावपूजाका--मानसिक पूजाका होना आवश्यक 
हे । किन्तु भावपूजा ऊपर कहे गये आठ द्र॒व्योंके बिना भी हो 
सकती है । द्रव्य तो मन, वचन ओर कायको लगानेके लिये एक 
आल्म्बनमात्र हे। 

इस प्रकार जेनमूर्तिका स्वरूप ओर उसको पूजाबिधि 
बतलाकर उसके उद्देशयपर एक दृष्टि डालना आवद्ययक है । 

जेनधममें बतलाया हे कि दुनियामें प्रत्येक वस्तुका चार 
रूपस व्यवहार होता देखा जाता हँ--एक नामरूपस, दूसरे 
स्थापनारूपसे, तीसरे द्रव्यरूपस ओर चौथे भावरूपसे । उदाह- 
रणके लिये हम राजाको लेते हैं। राजा दशब्दका व्यवहार चार 
रूपसे देखा जाता हे। एक तो बहुतसे छोग अपने बच्चोंका 
राजा नाम रख छेते हैं। वे बच्चे नामसे राजा कहलाते हैं। 
दूसरे, राजाके अभावमें राजकाय चलछानेके लिये किसीको 
उसका अतिनिधि मानकर राजाकी ही तरह उसका आदर 
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सत्कार होता देखा जाता है। जेंसे, भारतके वायसराय राजाके 
प्रतिनिधिके रूपमें राजाकी ही तरह माने जाते थे। यह 
स्थापनाकी अपक्षा राजा कहे जाते थे। अथांत्‌ वे वास्तवमें 
राजा नहीं थे किन्तु स्थानापन्न थे। तीसरे, जो राजपुत्र आगे 
राजा होने वाला है या जो राजा गद्दीसे उतार दिया गया हे 
उन्हें भी राजा साहब कहते हुए देखा जाता ह। वे द्रव्यकी 
अपेक्षा राजा कहें जाते हैं। चोथ, राज्यासनपर विराजमान 
वास्तविक राजा तो राजा हे ही। वह भावकी अपेक्षा राजा 
है । इसी तरह तीथ्थंड्टूर भगवानका भी चार रूपसे व्यवहार 
होता है । 

जब कोई तीथ इझूर मोक्ष चला जाता है तो उनकी मूर्तियाँ 
बनवाकर ओर उनमें उस तीथंड्ूरकी स्थापना करके उसका 
उसी तरहसे आदर सत्कार आदि किया जाता है जिस तरह 
वास्तविक तीथ झ्ुरका आदर सत्कार होता था। कोई भी पापाण 
या धातुकी बनी हुई उन मूर्तियोंको ही तीथक्कर परमात्मा नहीं 
मानता, किन्तु हमारे तीथइूर इसी प्रकार के प्रद्मान्तात्मा, बीत- 
रागी तथा जितेन्द्रिय योगी होते थे, पूजक ओर दश्मकका यही 
भाव रहता है। बह मूत्तिके द्वारा मूतिमानकी उपासना करता 
हे । मूर्तिको देखते ही उसे मूर्तिमानका स्मरण हो आता है, और 
स्मरण आते ही उनके पुनीत जीवनकी एक झलक उसकी टदृष्टिमें 
घूम जाती है । जो छोग मूर्ति-पूजाके बिरोधी हैं. उन्हें भी हम 
अपने धर्मग्रन्थोंका आदर सत्कार करते हुए पाते हैं। वास्तवमें 
वे धमग्रन्थ कागज ओर स्याहीसे बने हुए हैं। किन्तु कागज 
ओर स्याहीका कोई आदर नहीं करता, बल्कि उन कागजोंके 
ऊपर मनुष्यके हाथसे बनाये गये अक्षरोंमें जो उस महापुरुषका 
ज्ञान अंकित हे उसका आदर किया जाता है। अतः जिस प्रकार 
ईइव रीय ज्ञानके स्मरणके लिये मनुष्य अपने हाथोंसे कागजपर 
अक्षरोंकी मूर्तियाँ बनाकर उनकी विनय करता है, उसी प्रकार 
ईश्वरीय रूपको स्मरण करनेके लिये कलाकार मूर्तिकी प्रतिष्ठा 
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करता है। जेसे कागजोंके ऊपर अंकित अक्षरोंके पढ़नेसे ईइब- 
रीय ज्ञानका बोध होता हे वेसे ही मूर्तिके द्वारा ईश्वरीय 
स्वरूपका बोध होता हे। यद्यपि अक्षर भी मूर्ति हे और मूर्ति 
भी मूर्ति हे, किन्तु अक्षरोंसे तो पढ़ा लिखा व्यक्ति ही ज्ञान 
प्राप्त कर सकता हे परन्तु मूर्तिको देखकर बेपढ़ा लिखा मनुष्य 
भी ज्ञान प्राप्त कर सकता हे | यदि कोई नासमझ मूर्तिसे गलत 
शिक्षा ले लेता है इसलिये मूर्ति बेकार है तो कोई-कोई नासमझ 
धमंग्रन्थोंको भी गलत समझ लेते हैं, किन्तु इसीसे उन्हें व्यर्थ 
तो नहीं माना जा सकता । जेसे कागजॉपर अंकित देश विदेशके 
नकगोंपर अंगुलि रखकर शिक्षक विद्याथियोंको बतलाता है 
कि यह रूस है, यह हिन्दुस्थान हें, यह अमेरिका है आदि। 
समझदार विद्यार्थी जानते हैं कि जहाँ शिक्षकने अंगुलि रखी 
है वही रूस, अमेरिका नहीं हे किन्तु उस नकशेके द्वारा उसे 
हमें उनका बोध कराया जा रहा है। वैसे हो हम भी मूर्तिको 
असली परमेट्बर नहीं मानते, किन्तु उसके द्वारा हमें उस 
परमेश्वरके स्वरूपको समझनेमें मदद मिलती है। अतः मूर्ति 
व्यथ नहीं हे । 

यहाँ हम एक जेन स्तुतिका भाव अंकित करते हैं, जिससे 
मूर्तिपूजाके उद्देश्यपर तथा पूजककी भावनापर प्रकाश 
पड़ता हे-- 

“सब पदार्थॉके ज्ञाता होते हुए भी अपने आत्मिक आनन्दमें 
मग्न वे जिनेन्द्र सदा जयवन्त हों जो चारों घातिया कर्मांसे 
रहित हो चुके हैं । 

है बीतराग विज्ञानके भण्डार ! तुम्हारी जय हो । है मोह- 
रूपी अन्धकारको दूर करनेवाले सू्य ! तुम्हारो जय हो ! हे 
अनन्तानन्तज्ञानके धारक तथा अनन्तदशंन, अनन्तसुख और 
अनन्तवीयसे सुशोभित ! तुम्हारी जय हो। भव्य जीवोंको 
स्वानुभव करानेमें कारण परमशान्त मुद्राके धारक ! तुम्हारी 
जय हो। दे देव ! भव्यजीवोंके भाग्योदयसे आपका दिल्य 
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उपदेश होता है, जिसे सुनकर उनका भ्रम दूर हो जाता हे । 
हे देव | तुम्हारे गुणोंका चिन्तन करनेसे अपने परायेका भेद 
मालूम हो जाता है । अथांत्‌ तुम्हारे आत्मिक गुणोंका विचार 
करनेस में यह जान जाता हूँ कि आत्मा ओर दइरीरमें तथा 
शरीरसे सम्बन्ध रखनेवाले कुटुम्बी जन धन-सम्पत्ति आदियें 
कितना अन्तर हे; क्योंकि तुम्हारो आत्मामें जो गुण हैं बेसे 
ही गुण मेरी आत्मामें भी मोजूद हें मगर मैं उन्हें भूला हुआ 
हँ। अतः तुम्हारे गुणोंका चिन्तन करनेसे मुझे अपने गुणोंका 
भान हो जाता है ओर उससे में 'स्व' और 'पर' पहचानने 
लगता हूँ, जिससे में अनेक आपदाओंसे--मुसीबतोंसे बच 
जाता हूँ। हे देव ! तुम संसारके भूषण हो; क्योंकि तुम सब 
दूषणों और संकल्प विकल्पोंसे मुक्त हो। तुम शुद्ध चेतन्य- 
स्वरूप परमपावन परमात्मा हो। तुमने शुभ और अशुभरूप 
विभाव परिणतिका अभाव कर दिया है। हे धीर ! तुम अठा- 
रह दोषोंसे रहित हो ओर अपने अनन्तज्ञान, अनन्तदशन, 
अनन्तसुख ओर अनन्तवीयरूप स्वचतुष्टयमें विराजमान हो। 
मुनि गणपति वगैरह तुम्हारी सेवा करते हैं। तुम नौ केवल 
लब्धिरूपी आध्यात्मिक लक्ष्मीसे सुशोभित हो । तुम्हारे उपदेशों 
पर चलकर अगणित जीबोंने मुक्तिताभ किया है, करते हैं 
तथा सदा करेंगे। यह भवरूपी समुद्र दुःखरूपी खारे पानीसे 
पूर्ण है, इसे पार करानेमें आपके सिवा और कोई समथ नहीं 
है।, यह देखकर ओर मेरे दुःखरूपी रोग दूर करनेका इलाज 
तुम्हारे ही पास है” यह जानकर में तुम्हारी शरणमें आया हूँ 
और चिरकालसे मैंने जो दुःख उठाये हैं. उन्हें बतलाता हूँ। में 
अपनेको भूछठकर चिरकालसे इस संसारमें भटक रहा हूँ, 
मैंने विधिके खेल, पुण्य ओर पापको ही अपना समझा 
ओर अपनेको परका कता मानकर तथा परमें इष्ट या 
अनिष्टकी कल्पना करके अज्ञानवश मैं व्याकुल हुआ हूँ जेसे 
मृग मारीचिकाको पानी समझ लेता है वेसे ही मैंने शरीरको 
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ही आत्मा माना ओर कभी भी आत्मरसका अनुभव नहीं 
किया ।! 

है जिनेश ! तुमको न जानकर मैंने जो क्लेश उठाये उन्हें 
तुम जानते हो । पशुगति, नरकगति और मनुष्यगतिमें जन्म ले 
लेकर मैं अनन्तबवार मरा। अब काललब्धिके आ जानेसे -- 
मुक्तिताभका काल समीप आ जानेसे तुम्हारे दशन पाकर में 
बड़ा प्रसन्न हुआ हूँ। मेरा मन श्ञान्त हो गया हे। मेरे सब 
इन्द्र फन्द मिट गये हैं ओर मैंने दुःखोंका नाश करनेवाले 
आत्मरसका स्वाद चख लिया है | हे नाथ ! अब ऐसा करो कि 
तुम्हारे चरणोंका साथ कभी न छूटे । ( और इसके लिये ) 
आत्माका अहित करनेवाले पाँचों इन्द्रियोंके बिषयोंमें और 
क्रोधादि कपायोंमें मेरा मन कभी न रमे | में अपने आपमें ही 
मग्न रहूँ । भगवन ! ऐसा करो जिससे में स्वाधीन हो जाऊ। 
हे ईश ! मुझे ओर कुछ चाह नहों है, मुझे तो सम्यग्दशन सम्य- 
स्ञान ओर सम्यकचारित्ररूपी रत्नन्नय चाहिये। मेरे काय के 
कारण आप हैं। मेरा मोहरूपी संताप हरकर मेरा कार्य करो । 
जैसे चन्द्रमा स्वयं हो शान्ति भी देता है ओर अन्धकारको भी 
हरता है, वेस ही कल्याण करना तुम्हारा स्वभाव ही है। जेसे 
अम्ृतके पीनेसे रोग चला जाता हैं वेसे ही तुम्हारा अनुभवन 
करनेसे संसाररूपी रोग नष्ट हो जाता है । तीनों छोकों और 
तीनों कालोंमें तुम्हारे सिवा अन्य कोई आत्मिक सुखका दाता 
नहीं हे । आज मेरे मनमें यह निश्चय हो गया हे । तुम दुःखोंके 
समुद्रस पार उतारनेके लिये जहाजके समान हो! । 

इस स्तुतिस यह स्पष्ट हो जाता है कि मूर्ति मनुष्यके चंचल 
चित्तको लगानेके लिये एक आलम्बन है। उस आलम्बनको 
पाकर मनुष्यका चंचल चित्त क्षण भरके लिये उन महापुरुषोंके 
गुणानुवादमें रम जाता है, जो किसी समय हमारी ही तरह 
संसारमें भटक रहे थे। किन्तु उन्होंने स्वयं अपने पेरोंपर खड़े 
होकर अपनेको पहचाना ओर आत्मलछाभ करके दुनियाके 
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कल्याणकी भावनासे उस मार्गको बतछाया जिसपर चलकर 
उन्होंने स्वयं मुक्तिछाभ किया। उनके गुणान॒वादका प्रयोजन 
नहें रिझाना या प्रमन्न करना नहीं हे । वे तो राग-द्वेपषकी इस 
घाटीसे बहुत दूर हैँ । न वे किसीकी स्ततिसे प्रसन्न होते हैं और 
निन्दासे नाराज । किन्‍त उनके गणोंका कीतंन करनेसे हमें 
अपने गुणोंका बोध होता हैं, क्‍योंकि जो गण उनमें है बही 
हमम भी है. किन्तु हम अपनेको भले हुए है। अतः उनका 
गुणान॒ुवाद हम अपनी स्मृति कराकर वर कामोंस बचाता है। 
कहा भी हं-- 
न पूजयाथस्त्वयि वीतरागें न निन्‍्दया नाथ विवान्तवरे । 
तथापि तब पृण्यगुणस्मृतिन: पुनातु चित्त दरिताञजनेम्यः ॥५७॥/ 
*-वहत्स्वयं 6 
थध-ह नाथ | तम बवीतराग हो इसलिय तम्हें अपनी 
पूजास कोई प्रयोजन नहों हू । ओर चूँकि तुम वीतद्वंप हो इस- 
लिये निन्‍दास भो कोई प्रयोजन नहीं है । फिर भी तम्हार पण्य 
गुणोंकी स्मृति हमारे चित्तकों पापरूपी कालिमास वचाती हैं । 
अतः मतिप्रजाका उदय मृतिमं अंकित भावोंकों अपनेमें 
लाकर जिसकी वह मृति ह उसके ही समान अपनेका बनाना 
हे। अर्थात्‌ जो जेसा होना चाहता हे वह अपने सामन वसा 
ही आद्श रखता हैं। जनधमंका उददइय आत्माक्ा समम्त 
कम वन्धनोंस छटूड़ाकर उसके असली स्वरूपकी प्राप्ति कराना 
ह जिस वह भरा हुआ है। अतः उसका आदशञ्ञ वे पनीत 
आत्माएँ है, जिन्होंने अपनेको बसा बना लिया हैं। उन्हों 
आदशंकी मूतिमें स्थापना करके सच्चा जन अपनेकों वसा 
ही बनानेका प्रयत्न करता है । 
प्रत्यक जनमन्दिरमें शास्त्रभंडार भी रहता है, जिसमें जन- 
शास्त्रोंका संग्रह होता है । जो दहन या पृजनके लिये जाता है 
उसे दहक्षन या पूजन कर चुकनेके बाद शास्त्रस्वाध्याय भी 
अवशइय करनी होती है; क्‍योंकि उन झास्त्रोंको जाने बिना द्षक 
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या पूजक उन जेन तीथझ्डरोंके उपदेशों ओर उनके जीवनवृत्तों- 
को नहीं जान सकता जिनकी मूतिको वह पूजता हू। ओर 
उनके जाने बिना मूर्तिस उसे जिस आदशकी थिल्षा मिलती 
हैं उस आदझको वह प्राप्त नहीं कर सकता। क्योंकि मूर्ति 
तो मनुष्यके उच्च आदशकी ओर संकेनमात्र करतो है, केवल 
बही उस उच्च आदश्ञ प्राप्र नहीं करा सकती। ज॑सं, जब 
बालक वणमाला सीखता है तो उसका हाथ साथनेक लिये 
पट्रीपर पसिलस वणमालाके आऑँबटे लिख दिये जाते है । बच्चा 
उन आँविटोपर ही अपनी कलम चलाता हैं। जबतक उसका 
हाथ नहीं सधता ओर वह इस योग्य नहीं हो जाता कि बिना 
आंवटोंके भी म्व्यं अक्षर लिख सके, तबतक उस वगावर 
आंवटोंका सहारा लना पड़ता ह। किन्‍त जब उसका हाथ 
सध जाता है तब आंवटोंकी जरूरत नहीं रहती आर वह बिना 
किसी सहारके स्वयं लिखने छग जाता है। उसी तरह मर्तिके 
साहाय्यकी भी तभी तक जरूरत रहती है जब तक दशा नका 
टष्टिकोण अपने आदर्शकी ओर परी नतग्हस नहीं होता | जब 
दम क अपन आदठकी आर अग्रसर होकर उसीकी साधनाम 
लग जाता हैं. आर इस तरह उस पथका साधक बन जाता 
हु तव उसके लिय मतिका दशन करना आवश्यक नहों गहता। 
अतः जनांकी मरतिपजा इस आदश्ाकी प्रजा ह जो प्राणि- 
मात्रका सवच्चि छक्ष ह | उसके द्वारा प्रजकका अपने आटथका 
भान होता है, उसे वह भलछा नहीं सकता। प्रतिदिन प्रात/काल 
अन्य सब काय करनेस पहले मन्दिग्म॑ं जाना इसील्यिय अनियाय 
रखा गया है कि मनप्य अथ आर कामके पच इस पहकर अपने 
उस सवरन्चि लक्षका भूल न जाय । तथा जिन महापुरुषांन उस 
सर्वोच्च लक्षका प्राप्त कर लिया है +उनका गुणानवाद करके 
उनके प्रति अपनी श्रद्धाज्नल्ट अपित कर सके आर शान्ति तथा 
विगांगताके उस दपंणमें अपनी कल्पित आपत्माका प्रनिनिम्ध 
देखकर उसके परिमाज न करनेका प्रयत्न कर सके | 
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ऐसे सर्वोच्च लक्षका भान करानेके लिये निर्मित जेन-मन्दिरों 
के बारेमें जब हम एक पुरानी उक्ति सुनते हैं-- 
“हस्तिना ताड्यमानो5पि न गच्छेद्‌ जैनमन्दिरम' 

अर्थात-- दा्थीके द्वारा मारे जानेपर भी जैन मन्दिरमें नहीं 
जाना चाहिय ।' 

तो हमें बड़ा अचरज होता हँ। तत्कालीन साम्प्रदायिक 
मनोवृत्तिके सिवा इसका कोई दूसरा कारण हमारे दृष्टिगोचर 
नहीं होता। अस्तु, 

हम पहले लिख आये हैं कि जेनमूर्ति निरावरण और निरा- 
भरण होती है । जो छोग सबख्र ओर सालझ्ढार मूर्तिको उपासना 
करते हैं उन्हें शायद नग्नमूर्ति अइलील प्रतीत होतो हे । इस 
सम्बन्धमें हम अपनी ओरस कुछ न लिखकर सुप्रसिद्ध साहि- 
त्यिक काका कालेलकरके वे उद्गार यहाँ अंकित करते हैं जो 
उन्होंने श्रवणवेलगोला ( मंसूर ) में स्थित वाहुबलिकी प्रशान्त 
किन्तु नग्नमूर्तिको देखकर अपने एक लेखमें व्यक्त किये थे। वे 
लिखते हैं-- 

'सांसारिक शिष्टाचारमें आसक्त हम इस मूर्तिको देखते ही 
मनमें विचार करते हैं कि यह मूर्ति नग्न हैं। हम मनमें और 
समाजमें भाँति भाँतिकी मली वस्तुओंका संग्रह करते हैं, परन्तु 
हमें उससे नहीं होती है घृणा और नहीं आती हे लछज्जा | परन्तु 
नग्नता देखकर घबराते हैं ओर नग्नतामें अइछीलूताका अनुभव 
करते हैं । इसमें सदाचारका द्रोह है और यह लबज्जास्पद है । 
अपनी नग्नताको छिपानेके लिये लोगोंने आत्महत्या भी की हे । 
परन्तु क्या नग्नता वस्तुतः अभद्र है ? वास्तवम श्रीविहीन हे ? 
ऐसा होता तो प्रकृतिको भी इसकी छज्जा आतो। पुष्प नग्न 
रहते हैं, पशु पक्षी नग्न ही रहते हैं। प्रकृतिके साथ जिन्होंने 
एकता नहीं खोई है ऐसे बालक भी नग्न ही घूमते हैं। उनको 
इसकी शरम नहीं आती ओर उनकी निव्योजताके कारण हमें 
भी इसमे लज्जा जेसा कुछ प्रतीत नहीं होता । लज्जाकी बात 
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जाने दे । इसमें किसी प्रकारका अइलील, वीभत्स, जुगुप्सित, 
विश्री, अरोचक हमें लगा हे, ऐसा किसी भी मनुष्यको अनुभव 
नहीं । इसका कारण कया ? कारण यही कि नग्नता प्रकृतिक 
स्थितिके साथ स्वभावश॒दा है। मनुष्यने विक्रत ध्यान करके 
अपने मनके विकारोंको इतना अधिक बढ़ाया है और उन्हें उल्टे 
रास्तेकी ओर श्रवृत्त किया है कि स्वभावसुन्दर नग्नता उसे 
सहन नहों होती । दोष नग्नताका नहीं पर अपने कृत्रिम जीवन- 
का है। बीमार मनुष्यके समक्ष परिपक्व फल, पोष्टिक मेवा 
ओर सात्विक आहार भी स्वतंत्रतापृवक रख नहीं सकते । यह 
दोष उन खाद्य पदार्थोका नहीं पर मनुष्यके मानसिक रोगका 
है । नग्नता छिपानेमें नग्नताकी छज्जा नहों, पर इसके मूलमें 
विकारी पुरूपके प्रति दयाभाव हैं, रक्षणवृत्ति ह। पर जेसे 
बालकके सामने नराधम भी सौम्य ओर निमेल बन जाता है 
वेसे ही पुण्यपुरुषोंके सामने, वीतराग विभूतियोंके समक्ष भी 
वे शञान्त हो जाते हैं। जहाँ भव्यता है, दिव्यता है, वहाँ भी 
मनुष्य पराजित होकर विश्वुद्ध होता हँ। मूर्तिकार सोचते तो 
माधवीलछताकी एक शाखा जंघाके ऊपरसे ले जाकर कमरपयन्त 
ले जाते। इस प्रकार नग्नता छिपानी अशक्य नहों थी। 
पर फिर तो उन्हें सारी फ़िलोसोफीकी हत्या करनी पड़ती। 
बालक आपके समक्ष नग्न खड़े रहते हैं। उस समय वे 
कात्यायनी ब्रत करती हुई मूर्तियोंके समान अपने हाथों द्वारा 
अपनी नग्नता नहों छिपाते। उनकी लज्जाहीनता उनकी 
नग्नताको पवित्र करती है| उनके लिये दूसरा आवरण किस 
कामका है?” 

“जब मैं ( काका सा० ) कारकलरके पास गोमटेइ्वरकी 
मूर्ति देखने गया, उस समय हम स्त्री, पुरुष, बालक ओर वृद्ध 
अनेक थे। हममेंसे किसीको भी इस मूर्तिका दृशन करते समय 
संकोच जेसा कुछ भी मालूम नहीं हुआ। अस्वाभाविक श्रतीत 
होनेका प्रश्न ही नहीं था। मैंने अनेक नग्न मूर्तियाँ देखो हैं 
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और मन विकारी होनेके बदले उल्टा इन दशनोंके कारण ही 
निर्विकागी होनेका अनुभव करता हेँ। मेने ऐसी भी मूर्तियाँ 
तथा चित्र देखे है कि जो वस्त्राभूपणसे आच्छादित होनेपर 
भी केवल विकारप्रेरक ओर उन्मादक जसी प्रतीत हई हैं। 
केवल एक आओपचारिक टंगोट पहननेबाले नग्न साधु अपने 
समक्ष वगाग्यका वातावरण उपस्थित करते है। इसके विपरीत 
सिरसे पेर पयन्त वम्त्राभूषणोंसे ले हुए व्यक्ति आंखके एक 
इंगितमानत्रस अथवा अपने नखरके थोड़स इशारस मनप्यको 
अम्बस्थ कर देत है, नीच गिरा देते हं। अतः हमारो नग्नता- 
विपयक दृष्टि और हमारा विकारोंकी आर झकाव दोनों बद- 
लने चाहिये | हम विकारोंका पोषण करते जाते हैँ और विवेक 
रखना चाहते हैं ।” 


काका साहबके इन उदगारोंके वाद नग्नताके सम्वन्धमें 
कुछ कहना दाप नहीं रहता। अतः जनमूर्तियोंकी नग्नताको 
लेकर जनधमके सम्बन्ध जो अनेक प्रकारके अपवाद फंलाये 
गये है व सब साम्प्रदायिक प्रठ्मपजन्य गछतफहमीके ही परि- 
णाम है । जनधम वीतरागताका उपासक ह। जहाँ विकार हूं, 
राग ह, कामुकप्रवृत्ति ह, वहीं नग्नताकों छिपानेकी प्रवृत्ति पाई 
जाती है । निर्विकारकके लछिय उसकी आवश्यकता नहीं हैं। 
इसी भावसे जनमूर्तियाँ नग्न होती है। उनके मुखपर सॉम्यता 
आर विरागता रहती ह । उनके दशा नसे विकार भागता ह न 
कि उत्पन्न होता ह। अतः जनमन्दिरोंमें न जानेकी जनश्रति 
भी एक मिशथ्या प्रवाद हं । 


जनमन्दिर शासन्ति ओर भ्व्यताके प्रतीक होते ह। उनमें 
मनुप्यका सन पवित्र होता हं। निर्विकार मूर्ति, तत्त्व त्त्वज्ञानसे 
परिपूण प्राचीन शञाख्थ और उपयोगी चित्रकारी यही वहाँकी 
प्रधान वस्तुएँ है, जिनके दशन ओर अध्ययनसे मनुष्यके मन- 
को शान्ति मिलती है 
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०, सात तत्त्व 


यद्यपि द्रव्य छ हैं तथापि धर्मका सम्बन्ध केवल एक जीव- 
द्रध्यसे ही है, क्योंकि उसीको दःखोंसे छुृड़ाकर उत्तम सख प्राप्त 
करानेके लिये ही धमका उपदेश दिया गया हैे। ओर दःखोंका 
मृुलकारण उसी जीवके द्वारा बाँधे गये कम हैं, जो कि अजीब 
ओर अजीवबोंमें भी पॉद्गलिक हेँ। अतड जब धमका लक्ष्य 
जीवको सब दःखोंसे छुडाकर उत्तम सख प्राप्र कराना ह ओर 
'खाँका मृलकारण जाीबके हारा बाँध गय कम हो है तो 
*खोंसे छटनेके लिय निम्न बातोंकी जानकारी आवश्यक हं-- 


१--डस वस्तुका क्या स्वरूप हैँ, जिसको छुटकारा 
दिलाना है ? 

२--कम का क्या स्वरूप है ? क्‍योंकि जेसे ग्वणकारकों म्वण 
ओर उसमें मिले हुए द्रव्यकी ठीक ठीक पहचान होना आवश्यक 
हं वेसे ही एक आत्मझोधककों भी आत्मा और उसके साथ 
मिले हुए परद्रव्यकी पहचान हाना आबट्यक ह, क्‍योंकि उसके 
बिना वह आत्माका झाधन ही नहीं कर सकता । 

३--बह अजीव कम जीव तक केसे पहचता है ? 

४--औओर पहँचकर कसे जीवके साथ वँधव जाता हं ? 

स प्रकार जीब आर कमका म्बरूप आर कर्माका जीवतक 
आगमन आर वन्धनका ज्ञान हा जानेस संसागक कारणांका 
पूरा ज्ञान हो जाता है । अब उससे छुटकारा पानेके लिये कुछ 
बात जानना आवद्यक है-- 

०--नवीन कमंवन्धका गाकनेका क्या उपाय है ! 
६--पुराने बंध हुए कस को कंस नप्ठ किया जा सकता ह€ ! 
७--इन उपायोंस जा म॒क्ति प्राप्त होगी वह क्‍या वस्तु हैं ? 
इन सात बातोंका ज्ञान होना प्रत्यक मुमुक्षक छिय आवश्यक 
हं, इन्‍न्हींका सात तत्त्व कहते है । पॉद्गलिक कर्मके संयोगस 
ही यह जीव वन्धनमें ह॑ं और सब प्रकारके कष्ट भोगता है । इस 
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सम्बन्धका अन्त किस प्रकार किया जाये यह एक समस्या है 
जिस प्रत्येक मुमुक्षको हल करना है । धम ही वह विज्ञान हे 
जिसके द्वारा उक्त समस्याको हल किया जा सकता है और उसो 
के हल करनेके लिये उक्त सात बातें बतलाई गई हैं। ये सात 
वातें ही ऐसो हैँ जिनकी श्रद्धा और ज्ञानपर हमारा योगश्षेम 
निर्भर हे । इसीलिये इन्हें तत्त्व-संज्ञा दी गई हे। तत्त्व यानी 
सारभूत पदाथ ये ही हैं। जो व्यक्ति इनको नहीं जानता, सम्भव 
है वह बहुत ज्ञान रखता हो, किन्तु यथाथ में उपयोगी बातोंका 
ज्ञान उस नहीं है । 

उक्त सात तत्त्वोंका नाम हें--जीव, अजीव, आख््रव, बन्ध 
संवर, निजरा ओर मोक्ष । इनमेंसे जीव ओर अजीब दो मूल- 
भूत तत्त्व है, जिनस यह विद्वव निर्मित है । इन दोनों तत्त्वोंका 
वणन पहले कर आय है | तीसरा तत्त्व आख्रव हे, जो जीवमें 
कम मलके आनेको सूचित करता ह्‌। वास्तवमें जीव ओर कर्मों 
का बन्ध तभी सम्भव हे जब जीवमें कम-पुदूगलोंका आगमन 
हो । अतः कर्मोके आनेके द्वारको आख््रव कहते हैं। वह द्वार, 
जिसके द्वारा जीवमें सबंदा कमंपुदूगलोंका आगमन होता है 
जीवकी हो एक शक्ति हे, जिसे योग कहते हैं। बह शक्ति शरीर- 
धारी जीवोंको मानसिक, वाचनिक ओर कायिक क्रियाओंका 
सहारा पाकर जोीवकी ओर कमंपुद्गलोंको आऊकृष्ट करती हैं । 
अर्थात्‌ हम मनके द्वारा जो कुछ सोचते हैं, वचनके द्वारा जो 
कुछ बोलते हैं और शरीरके द्वारा जो कुछ हलनचलन करते हैं. 
वह सब हमारी ओर कमंके आनेमें कारण होता है । इसलिये 
तत्त्वाथंसूत्रमें कहा है कि मन, बचन ओर कायकी क्रियाको 
योग कहते हैं और वह योग ही आख्रवका कारण होनेसे आस्रव 
कहा जाता है । अतः आखव तत्त्व यह बतलाता हे कि कि जीव- 
में कम पुद्गढोंका आगमन किस प्रकारसे होता हे ? 

चौथा बन्ध तत्त्व हे। जीव ओर कमंके परस्परमें मिल 
जानेको बन्ध कहते हैं। यह बन्ध यद्यपि संयोगपूवक होता है 
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किन्तु संयोगसे एक जुदी वस्तु हे। संयोग तो मेज और उसपर 
रक्खी हुई पुस्तकका भी हे, किन्तु उसे वन्ध नहीं कह सकते । 
बन्ध तो एक ऐसा मिश्रण ( मिलाव ) है जिसमें रासायनिक 
( (#८एां८श ) परिवतेन होता है | उसमें मिलनेवाली दो वस्तुएँ 
अपनो असली हालतको छोड़कर एक तींसरी हालतमें हो जाती 
हैं। जेसे दूध और पानीको आपसमें मिला दिये जानेपर न दूध 
अपनी असली हालतमें रहता हे ओर न पानी अपनी असली 
हालतमें रहता हे, किन्तु दूधमें पनीछापन आ जाता है और 
पानी दूध सा हो जाता हे। दोनों दोनोंपर प्रभाव डालते 
हैं। इसी तरह जीव और कमका परस्परमें सम्बन्ध हो जानेपर 
न जीव ही अपनी असली हालतमें रहता हे ओर न पुदूगल हो 
अपनी असली हालतमें रहते हैं। दोनों दोनोंसे प्रभावित होते 
हैं। यही बन्ध हे । इसका विशेष विवेचन आगे कर्मसिद्धान्तमें 
किया गया है | आखसत्रव ओर बन्ध ये दोनों संसारके कारण है । 

पाँचवा तत्त्व संवर है। आसत्रवके रोकनेकों संबर कहते 
है। अथोत्‌ नये कर्मोका जीवमें न आना ही संवर है । यदि 
नये कमंके आगमनको न रोका जाये तो जीवको कभी भी 
कमबन्धनसे छुटकारा नहीं मिल सकता। अतः संबर पाँचबा 
तत्त्व है । छठा तत्त्व निजरा है। बँचे हुए कमके थोड़ा-थोड़ा 
करके जीवसे अछूग होनेको निजरा कहते हैं। यद्यपि जेसे 
जीवमें प्रतिसमय नये कर्मोंका आस्रव और बन्ध होता है 
वेसे ही प्रतिसमय पहले बंब्रे हुए कर्मोंक्ी निजरा भी होती 
रहती है, क्योंकि जो कम अपना फल दे चुकते हैं वे झड़ते 
जाते हैं। किन्तु उस निज़्रासे कमंबन्धनसे छुटकारा नहीं 
मिलता; क्योंकि प्रतिसमय नये कर्मोका बन्ध होता हो रहता 
है, अतः संबरपृवक जो निजरा होतो है, अथोत्‌ एक ओर तो 
नये कर्मोंके आगमनको रोक दिया जाता है ओर दूसरी ओर 
पहले बँघे हुए कर्मोंको जोबसे धीरे-धीरे जुदा कर दिया जाता 
है तभी मोक्षकी प्राप्ति होती है जो कि सातवाँ तत्त्व है। समस्त 
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कमंबन्धनोंसे जीवके छूट जानेको मोक्ष कहते हैं। मोक्ष या 
मुक्ति शब्दका अथ ही छुटकारा हैं। जब जीव सब कमबन्धनों- 
स छूट जाता है तो उसे मुक्त जीव कहते हैं। 

इस प्रकार उक्त सात तत्त्वोंमेंसे जीब और अजीब दो मूल 
तत्त्व हैं, उनके मेलस ही संसारकी सृष्टि होती है | संसारके 
मूल कारण आख्रव ओर बन्ध हैं ओर संसारसे मुक्त होनेके 
कारण संवर और निजरगा हैं। संबर ओर निजराके द्वारा 
जीवको जो पद प्राप्त होता है. वह मोक्ष है, जो कि श्रत्येक 
जीवका चरम लक्ष्य है। उसीकी भ्राप्तिके लिये उसका भ्रयत्न 
चालू रहता है, जिसे हम धमके नामसे पुकारते हैं। अतः जो 
जीव अपने उस चरम छत्ष्यको प्राप्त करना चाहता हे उसे उक्त 
सात तत्त्वोंका ज्ञान होना आवश्यक हे । 


१०, कम सिद्धान्त 
कमका। स्वरूप 


प्राणी जेसा कम करता हे उसे वेसा ही फल भोगना पड़ता 
है । मोटे तोरसे यही कमसिद्धान्तका अभिप्राय है । इस सिद्धा- 
न्‍तको जैन, सांख्य, योग, नेयायिक, वेशेषिक, मीमांसक आदि 
आत्मवादी दशन तो मानते ही हैं, किन्तु अनात्मवादी बौद्ध- 
दृशन भो मानता हे । इसी तरह ईइवरवादी और अनीइवर- 
वादी भी इसमें प्रायः एकमत हैं । किन्तु इस सिद्धान्तमें ऐकमत्य 
होते हुए भी कमंके स्वरूप ओर उसके फल देनेके सम्बन्धमें 
दोनोंमें मोलिक मतभेद हैं। साधारणतौरसे जो कुछ किया 
जाता है उसे कर्म कहते हैं। जेसे--खाना, पीना, चलना, 
फिरना, हसना, बोलन!, सोचना वगैरह । परलछोकको मानने- 
वाले दाह्निकोंका मत हे कि हमारा प्रत्येक अच्छा या बुरा 
कम अपना संस्कार छोड़ जाता है, क्योंकि हमारे प्रत्येक कर्म 
या प्रवृत्तिके मूलमें राग और द्वेष रहते हैं। यद्यपि प्रवृत्ति या 
कम क्षणिक होता है तथापि उसका संस्कार फलकाल तक स्थायी 
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रहता है। संस्कारस प्रवृत्ति और प्रवृत्तिस संस्कारकी परम्परा 
अनादिकालसे चली आती है । इसीका नाम संसार है । यह 
संस्कार ही धर्म, अधम, कर्माशय आदि नामोंस पुकारा जाता 
है। किन्तु जेनदर्शनके मतानुसार कमका स्वरूप किसी अंशमें 
इससे भिन्न हे। जेनदर्शनमें कम केवल एक संस्कारमात्र ही 
नहीं हे किन्तु एक वस्तुभूत पदाथ हे जो रागी द्वंपी जीबकी 
क्रियासे आकृष्ट होकर जीवके साथ मिल जाता है। यद्यपि वह 
पदाथ भौतिक हे तथापि जीवके कम अशथांत्‌ क्रियाके द्वारा 
आऊकृष्ट होकर वह जीवसे बंधता है इसलिये उसे कम कहते 
हैं। आइय यह है कि जहाँ अन्य धर्म राग और द्वेषसे युक्त 
जीवकी प्रत्येक क्रियाको कर्म कहते हैं ओर उस कमंके क्षणिक 
होनेपर भी उसके संस्कारको स्थायी मानते हैं, वहाँ जेनद्शनका 
कहना है कि राग इेषसे युक्त जीवकी प्रत्येक मानसिक, बाच- 
निक और कायिक क्रियाके साथ एक द्रव्य जीवमें आता है जो 
उसके रागद्वपरूप भावोंका निमित्त पाकर जीब से बँध जाता 
हे, ओर आगे जाकर अच्छा या बुरा फल देता हैे। इसका 
खुलासा यह है कि पद्गलद्रव्य २३ तरहकी बगणाओंमें बँटा 
हुआ है। उन वर्गणाओंमेंसे एक कार्मणवर्गणा भी हैँ, जो सब 
संसारमें व्याप्त हे। जीवके कार्योंके निमित्तसे यह कार्मेण- 
गा कर्मरूप हो जाती है, जंसा कि आचाय॑े कुन्दकुन्दने 
॥| मानक 


“परिणमदि जदा अप्पा सुहमस्मि असुहस्मि रागदोसजुदों । 
त॑ पविसदि कम्मरयं णाणावरणादिभावेहि ॥ ९५ ॥--प्रवच ० 


“जब राग इंषसे युक्त आत्मा अच्छे या बुरे कामोंमें लगता 
है तब कमरूपी रज ज्ञानावरण आदि रूपसे उसमें प्रवेश 
करता है ।' 

इस प्रकार कर्म एक मृत पदाथ हे जो जीवके साथ बंध 
जाता है । 
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जीव अमूर्तिक हे और कम मूर्तिक। अतः उन दोनोंका 
बन्ध सम्भव नहीं हे, क्योंकि मूर्तिकके साथ मूर्तिकका बन्ध हो 
सकता है । किन्तु अमूर्तिकके साथ मूर्तिकका बन्ध केसे हो 
सकता है ? ऐसी आज्ञंका की जा सकती है, उसका समाधान 
इस प्रकार हें-अन्य दश्शनोंकी तरह जेनदशन भी जीव ओर 
कम के सम्बन्धकों अनादि मानता है । किसी समय जीब सवथा 
शद्ध था, बादकों उसके साथ कर्मोका सम्बन्ध .हुआ, ऐसी 
मान्यता नहीं हे, क्योंकि ऐसा माननेमें अनेक विवाद उठ खड़े 
होते हैं । सबसे पहला विवाद तो यह है कि सवथा अद्ध जीव- 
के कमंबन्ध हुआ तो केस हुआ ? ओर यदि सवथा गशडद्भध जीव 
भो कम के बन्धनमें पड़ सकता ह तो उससे छुटकारा पानेका 
प्रयत्न करना ही व्यर्थ हो जाता हैे। अतः जीव और कमका 
सम्बन्ध अनादि है। जेसा कि पञ्चास्तिकाय नामक अन्थमें 
आचाय कुन्दकुन्दने कहा है-- 


जो खलु संसारत्थो जीवो तत्तों दु होदि परिणामों । 
परिणामादो कम्मं कम्मादों होदि गदिसु गदि ॥१२८॥ 
गदिमधिगदस्स देहो देहादो इंदियाणि जायं॑ते। 
तेहि दु विसयगहण्णं तत्तो रागो व दोसो वा ॥१२६॥ 
जायदि जीवस्सेवे भावों संसारचक्कवालम्मि । 
इदि जिणवरेंहि भणिदों अणादिणिधणों सणिधणों वा ॥१३०॥' 


अथ--जो जीव संसारमें स्थित हे अर्थात्‌ जन्म और 
रणके चक्रमें पड़ा हुआ हे, उसके रागरूप और द्वेषरूप परि- 
णाम होते हैं। उन परिणामॉंसे नये कर्म बँधते हैं। कर्मोंसे 
गतियोंमें जन्म लेना पड़ता है। जन्म लेनेस शरीर मिलता है । 
दरीरमें इन्द्रियाँ होती हैं। इन्द्रियोंसे विषयोंको 'महण करता 
है । विषयोंको ग्रहण करनेसे इष्ट विषयोंसे राग और अनिष्ट 
विषयोंस हंष करता हे। इस प्रकार संसाररूपी चक्रमें पड़े 
हुए जीवके भावोंसे कमंबन्ध ओर कमंबन्धसे राग-देष रूप 
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भाव होते रहते हैं। यह चक्र अभव्यजीवकी अपेक्षासे अनादि 
अनन्त है ओर भव्यजीवकी अपेक्षासे अनादि सान्‍्त है । 
इससे स्पष्ट हे कि संसारी जीव अनादिकारसे मूर्तिक कर्मो- 
से बँधा हुआ हे और इसलिये एक तरहसे वह भी मूर्तिक हो 
रहा है; जेसा कि कहा हे-- 
“वण्ण रस पंच गंधा दो फासा अट्टु णिच्चया जीवे । 
णो संति अमुत्ति तदो ववहारा मुत्ति बंधादो | ७ ॥' द्रव्यसं० । 
अर्थातू--बास्तवमें जीवमें पाँचों रूप, पाँचों रस, दोनों 
गन्ध ओर आठों स्प॑श्ष नहीं रहते इसलिये वह अमूर्तिक है, 
क्योंकि जैनदञनमें रूप, रस, गन्ध और स्पर्शंगुणवाली वस्तुको 
ही मूर्तिक कहा है । किन्तु कमंबन्धके कारण व्यवहारमें जीव 
मूर्तिक हे । अतः कथब्ित्‌ मूर्तिक आत्माके साथ मूर्तिक कर्म- 
द्रव्यका सम्बन्ध होता है । 
सारांश यह हे कि कमके दो भेद हैं--द्रव्यकम और भाव- 
कम । जीवसे सम्बद्ध कमंपुद्गलोंको द्रव्यक्म कहते हैं और 
द्रव्यकम के प्रभावसे होनेवाले जीवके राग-ह्षरूप भावोंकों 
भावकम कहते हैं। द्रव्यकर्म भावकर्मका कारण हे और भाव- 
कम द्रव्यकमंका कारण है । न बिना द्रव्यकमंके भावकम होते 
हैं और न बिना भावकमंके द्रव्यकम होते हैं । 


कर्म अपना फल कैसे देते हैं ? 


ईइवरको जगतका नियन्ता माननेवाले बेदिकदर्शन जीवको 
कम करनेमें स्वतंत्र किन्तु उसका फल भोगनेमें परतंत्र मानते 
हैं । उनके मतसे कमंका फल ईइवर देता है और बह प्राणियोंके 
अच्छे या बुरे कमंके अनुरूप ही अच्छा या बुरा फल देता है । 
किन्तु जनदशनका कहना हैँ कि कम अपना फल स्वयं देते हैं, 
उसके लिये किसी न्‍्यायाधीशकी आवश्यकता नहीं हैँ। जंसे, 
१, जो जीव इस चक्रका अन्त नहीं कर सकते उन्हें अभव्य कहते है 

और जो उसका अन्त कर सकते हैं उन्हें भव्य कहते हैं । 
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शराब पीनेसे नशा होता हे ओर दृध पीनेसे पुष्टि होती हे । 
डराब या दध पीनेके बाद उसका फल देनेके +छिये किसी दूसरे 
झक्तिमान नियामककी आवधव्यकता नहीं होती। उसी तरह जीव 
की प्रत्येक कायिक, वाचिक ओर मानसिक प्रवृत्तिके साथ जो 
कर्मपरमाण जीवात्माकी ओर आऊकुष्ट होते हैं और रागद्वेपका 
निमित्त पाकर उस ज॑वसे बंध जाते है, उन कम परमाणुओं में 
भी शराब ओर दूधकी तरह अच्छा ओर बुरा प्रभाव डालनेकी 
शक्ति रहती हं, जो चतन्यके सम्बन्धर्स व्यक्त होकर जींवपर 
अपना प्रभाव डालती है ओर उसके प्रभावसे मुग्धघ हुआ जीव ऐसे 
काम करता है जा सखदायक वा दःखदायक हाते है। यदि कम 
करते समय जीवके भाव अच्छे हांते हैं तो वँधनेवाले कमपर- 
माणओंपर अच्छा प्रभाव पड़ता हैँ ओर बादको उनका फल भी 
अच्छा ही होता हूँ । तथा यदि बुरे भाव होते हैं तो घुगा असर 
पड़ता है और कालान्तरमें उसका फल भी बुरा ही होता है । 
मानसिक भावोंका अचेतन वस्तुके ऊपर केसे प्रभाव पड़ता 
है और उस प्रभावकी वजहसे उस अचेतनका परिपाक केसे 
अच्छा या बुरा होता हूँ ? इत्यादि प्रइनोंके समाधानके लिये 
चिकित्सकोंके भोजन सम्बन्धी नियमोंपर एक दृष्टि डालनी 
चाहिये । वेद्यकशाखरके अनुसार भोजन करते समय मनमें किसी 
तरहका क्षोभ नहीं होना चाहिये; भोजन करनेसे आधा घंटा 
पहलेसे लेकर भोजन करनेके आधा घंटा बाद दक मनमें अद्ञान्ति 
उत्पन्न करनेवाला कोई विचार नहीं आना चाहिये । ऐसी दशामें 
जो भोजन किया जाता है, उसका परिपाक अच्छा होता है 
ओर वह विकार नहीं करता । किन्तु इसके विपरीत काम, क्रोध 
आदि विकारोंके रहते हुए यदि भोजन किया जाता हूँ तो वह 
भोजन दारीरमें जाकर विकार उत्पन्न करता है। इससे स्पष्ट हे कि 
कर्ताके भावोंका असर अचेतनपर भी पड़ता है ओर उसके 
अनुसार ही उसका विपाक होता है | अतः जाव को फल भोगने 
में परतन्त्र माननेकी आवद्यकता नहीं हे । 
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यदि ईश्वरको फलदाता माना जाता है तो जहाँ एक मनुष्य 
दूसरे मनुप्यका घात करता हे वहाँ घातकको पापका भागी 
नहीं हाना चाहिय; क्योंकि उस घातकके द्वारा ईश्वर मरनेवाले 
को इ5ड दिल्यना है । जसे, राजा जिन पुरुषोंके द्वारा अपराधि- 
योंकी दण्ड दिलाना है वे पुरुष अपराधी नहीों कहे जाते; क्योंकि 
वे राजाज्ञाका पालन करते हैं । उस्नी तरह किसीका घात करने- 
बाला घातक भी जिसका घात करता हे उसके पूवक्कत कर्मोका 
फल भुगताता ह; क्योंकि इंटवरने उसके पूवक्त कर्मोक्री य 
सजा नियत की हागी दर्भा ता उसका वध किया गया। यदि 
कहा जाये कि मनुप्य कम करनमे स्वतंत्र हें अतः घातकका 
काय इंट्वरप्ररित नहों ह, किन्तु घातककी स्वतंत्र इच्छाका 

रिणाम हू । ता इसका उत्तर यह ह कि संसाग्दझाम काई भी 

प्राणी वास्तव स्व5त्न नहों है, सभी अपने अपन कमंसे 
हं आंर कमके अमुसार हा प्रार्णाकी बुद्धि हाती हं। शायद 
कहा जाय कि एसा दश्षा्म तो कोई भी व्यक्ति मुक्तिलाभ नहीं 
कर सकता; क्योंकि जंव कमंसे बंधा हू ओर कमके अनुसार 
जाबका बुद्धि होती हू । किन्तु एसा कहना ठीक नहीं हं, क्योंकि 
कर्ण अच्छे भी होते हैं ओर बुर भी होते हैँ। अतः अच्छे कमके 
अनुसार उत्पन्न हुई बद्धि मनुष्यका सन्‍्मागकी आर ले जाती हैं 
आर बुर कमके अनुसार उत्पन्न हुई बुद्धि मनुप्यकों कुमागंकी 
आर ले जाती ह्‌ | सनन्‍्मागपर चलने स मुक्तिछाभ ओर कुमाग्ग- 
पर चलनेस संसारलाभ हाता हूँ। अतः बुद्धिके कमानुसार 
हानेस मुक्तिकी प्राप्रिमं काइ बाधा नहीं आती । 

इस तरह जब जांव कम करनेम॑ स्वतंत्र नहीं है तो घातक- 
का घातरूपकर्म उसकी दुबुद्धिका ही परिणाम कहा जायेगा । 
ओर चुद्धिकी दुष्टता उसके किसी पृवकत कमंका फल कही 
जायेगी । एसी स्थितिमें यदि हम कमफलदाता इंटवरको मानते 
हूं ता उस घातककी दुष्ट बुद्धिका कता ईंडवरको ही कहा जायगा। 
इसपर हमारी विचारध्ञक्ति कहती ह कि एक विचारणशाील फल- 
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दाताकों किसी व्यक्तिके बुरे कमंका फल ऐसा देना चाहिये जो 
उसकी सजाके रूपमें हो, न कि उसके द्वारा दूसरोंकों सजा 
दिलवानेके रूपमें हो। किन्तु ईश्वर घातकसे दूसरेका घात 
कराता है; क्योंकि उसे उस घातकके द्वारा दूसरेको सज़ा 
दिलानो है । किन्तु घातकको, जिस बुद्धेके कारण वह परका 
घात करता है उस बुद्धिको बिगाड़नेवाले कर्मोंक़ा क्या फल 
मिला ? इस फलके द्वारा तो दूसरेको सजा भोगनी पड़ी । किन्तु 
यदि ईडइवरको फलदाता न मानकर जीबके कर्मोंमें ही स्वतः 
फलदानकी शक्ति मान ली जाय तो उक्त समस्या आसानीसे हल 
हो जाती हं; क्योंकि मनुष्यके बुरे कम उसकी बुद्धिपर इस 
प्रकारका संस्कार डाल देते हैं, जिससे बह क्रोधमें आकर दूसरों 
का घात कर डालता हैँ और इस तरह उसके बुरे कर्म उसे बुरे 
मा्गकी ओर ही तबतक लिये चले जाते हैं जब तक वह 
उधरसे सावधान नहीं होता । अनः ईइबर को कम-फलदाता 
माननेमें इस तरहके अन्य भी अनेक विवाद खड़ होते हैं। 
जिनमेंसे एक इस प्रकार है-- 

किसी कमका फल हमें तुरन्त मिल जाता है, किसीका कुछ 
माह बाद मिलता है, किसीका कुछ वर्ष बाद मिलता है और 
किसीका जन्मान्तरमें मिलता हे । इसका क्‍या कारण हे ? कर्म- 
फलके भोगमें समयकी विषमता क्यों देखी जाती है ? ईइबर- 
वबादियोंकी ओरसे इसका ईइबरेच्छाके सिवाय कोई सन्‍्तोष- 
कारक समाधान नहों मिलता। किन्तु कममें ही फलदानको 
शक्ति माननेवाला कमंवादी जेनसिद्धान्त उक्त प्रइनोंका बुद्धि- 
गम्य समाधान करता हे जो कि आगे बतलाया गया है । अतः 
ईटवरको फलदाता मानना उचित नहीं जँचता । 


कमके भेद्‌ 
पहले बतलछाया है कि जेनदर्शनमें कमंसे मतलब जीवकी 
प्रत्येक क्रियाके साथ जीवकी ओर आऊक्रष्ट होनेवाले कर्मपर- 
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माणुओंसे है। वे कमंपरमाणु जोवकी प्रत्येक क्रियाके साथ, जिसे 
जेनदर्शनमें योगके नामसे कहा गया हे, जीवकी ओर आऊकृष्ट 
होते हैं और आत्माके राग, देष और मोह आदि भावोंका. 
जिन्हें जेनदर्शनमें कषाय कहते हैं, निमित्त पाकर जीवसे बँध 
जाते हैं। इस तरह कमेपरमाणुओंको जीवतक छानेका काम 
जीवकी योगदक्ति करती है और उसके साथ बन्ध करानेका 
काम कषाय अथीौत्‌ जीवके राग-द्रेषरूप भाव करते हैं। सारांश 
यह हे कि जीवको योगगशक्ति और कषाय ही बन्धका कारण हैं । 
कषायके नष्ट हो जानेपर योगके रहनेतक जीब में कर्मंपरमाणुओं- 
का आख्रव-आगमन तो होता है किन्तु कषायके न होनेके कारण 
वे ठहर नहीं सकते । उदाहरणके लिए, योगको बायुकी, कषाय- 
को गोंदको, जीवको एक दोवारकोी ओर कमेपरमाणुओंको धूल- 
की उपमा दी जा सकती है । यदि दीवारपर गोंद लगी हो तो 
वायुके साथ उड़कर आनेवाली धूल दीवारसे चिपक जाती है 
किन्तु यदि दीवार साफ, चिकनी ओर सूखी होती है तो धूल 
दीवारपर न चिपककर तुरन्त झड़ पड़ती है। यहाँ धूलका कम 
या ज्यादा परिमाणमें उड़कर आना वायुके वेगपर निभेर है । 
यदि वायु तेज होती हे तो धूल भो खूब उड़तो हे ओर यदि 
वायु धोमीं होती हे तो धूछ भी कम उड़ती है | तथा दीवारपर 
घूलका थोड़े या अधिक दिनोंतक चिपके रहना उसपर छगी 
गोंद आदि गीली बस्तुओंकी चिपकाहटको कमीबेशी पर निभर 
हे। यदि दोवारपर पानो पड़ा हो तो उसपर लगी हुई धूल 

जल्दी झड़ जाती है । यदि किसी पेड़का दूध लगा हो तो कुछ 
देरमें झड़ती हैं और यदि कोई गोंद लगी हो तो बहुत दिनोंमें 
झड़ती है | सारांहा यह कि चिपकानेवाली चीजका असर दूर 
होते ही चिपकनेवाली चीज स्वयं झड़ जाती हे । यही बात 
योग ओर कषायके सम्बन्धमें भी जाननी चाहिये। योगशक्ति 
जिस दजकी होती है आमेवाले कर्मपरमाणुओंकी संख्या भी 
उसीके अनुखार कमती या बढ़ती होती दे । यदि योग उल्कृष्ट 
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होता हे तो कमंपरमाणु भी अधिक तादादमें जीवकी ओर आते 
हैं। यदि योग जघन्य होता है तो कमंपरमाणु भी कम तादादमें 
जीवकी ओर आते हूं। इसी तरह यदि कपाय तीत्र होती है तो 
कमंपरमाणु जाोवक साथ वहन दिनोंतक बंधे रहते ह॑ ओर फल 
भा तीत्र देते हूँ । यदि कपाय हल्की होती हूं तो कमंपरमाणु 
जावके साथ कम समय तक च्रंध रहते ह ओर फल भी कम 
देते हूं । यह एक साधारण नियम हैँ किन्त इसमें कुछ अपवाद 
भा हेँ। 

इस प्रकार योग ओर कषायसे जीबके साथ कमंपुद्गलोंका 

बन्ध होता हू । वह वन्ध चार प्रकारका हँ--प्रकतिबन्ध, प्रदेश- 

बन्ध, स्थितिबन्ध ओर अनुभागबन्ध । बन्धको प्राप्त हानवाले 
कमंपरमाणुओं में अनेक प्रकारका स्वभाव पड़ना प्रकृतिबन्ध हैं । 
उनकी संख्याका नियत होना प्रदेशबन्ध हैँ । उनमें कालकी 
मयांदाका पड़ना, कि य अमुक काछतक जीव के साथ बंधे 
रहेंगे, स्थितिवन्ध हे ओर उनमें फल देनेकी शक्तिका पड़ना 
अनुभागबन्ध हूं । कम में अनेक प्रकारका स्वभाव पड़ना तथा 
उनकी संख्याका कमती बढ़ती हाना योगपर निभर हैं । तथा 
उनमें जीव्के साथ कम या अधिक कालतक ठदरनेकी दक्तिका 
पड़ना ओर तीत्र या मन्द फल देनेको शक्तिका पड़ना कपायपर 
निभर है। इस तरह प्रकृतिबन्ध और प्रदेशबन्ध तो योगसे होते 
हं ओर स्थितिबन्ध तथा अनुभागवन्ध कपषायसे होते हैं । 

इनमेंसे प्रकृतिबन्धके आठ भेद हँ-ज्ञानावरण, द्ध नावरण 
वेदनीय, मोहनीय, आयु, +नाम, गोत्र ओर अन्तराय। ज्ञाना- 
बरण नासका कम जीवके ज्ञानगुणको घातता हैं। इसीकी 
बजहसे कोई अल्पज्ञानी ओर कोई विश्ेषज्ञानी देखा जाता है । 
दशनावरण कम जीवके दश्नगुणको घातता है । आवरण ढाँकने 
बाली वस्तुको कहते हैं, अर्थात्‌ ये दोनों कर्म जीवके ज्ञान और 
दशनको ढॉाँकते हैं, उन्हें प्रकट नहों होने देते। वेदनीयकमे--जो 
सुख ओर दुःखका वेदन-अनुभवन कराता है । मोहनीयकम-- 
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जो जीवको मोहित कर देता है। इसके'दो' भेद हैं एक जो 
जोबको सच्चे मार्गेका भान नहीं होने देता और दूसरा, जो 
सच्च मागका भान हो जानेपर भी उसपर चलने नहों देता 
आयुकम--जो अमुक समयतक जीवको किसो एक दारीरमें 
रोके रहता हे । इसके छिद जानेपर ही जीवकी मृत्यु कही जाती 
है | नामकम--जिसको वजहसे अच्छे या बुरे शरीर और अंग- 
उपाड़ वगेरहकी रचना होती हे | गोत्रकमे--जिसकी वजहसे 
जीव ऊँच कुलका या नीच कुलका कहा जाता है। अन्तरायक्म- 
जिसकी वजहस इच्छित वम्तुकी प्राप्तिमें रुकावट पेदा हो 
जाती है । इन आठ कममिंसे ज्ञानावरण, दह्ष नावरण, मोह- 
नोय ओर अन्तराय ये चार कम घातिकम कहे जाते हैं, क्योंकि 
ये चारों जीवके स्वाभाविक गुणोंकों घातते हँं। शेष चार कम 
अघातो कहे जाते हैं; क्‍योंकि वे जीवके गुणोंका घात नहीं 
करते । इन आठ कममिंस भी ज्ञानावरणके पाँच, द््नाव रणके 
नो, वेदनीयके दो, मोहनीयके अद्ठटाईस, आयुके चार, नामके 
तिगानव , गोत्रके दो ओर अन्‍्तरायके पाँच भेद है । इन भेदों- 
का नाम आर उनका काम वगगेरह तत्त्वाथसूत्र कमंकाण्ड आदि 
ग्रन्थोंम देखा जा सकता हे । 

घातीकम के भी दो भेद ६--सवंघाती और देशघाती | जो 
कम जावके गणका पूरी तरहस घात करता हं उस सवघाती 
कहते है ऑर जो कम उसका एक देशस घात करता ह€ उस 

झधाती कहते हैं। चार घानी कमोके ४७ भेदोंमंस २६ दे 

घाती हैं ओर २१ सबंधाता हैं । घातिकर्म तो पापकर्म ही कहे 
जाते हैं किन्तु अधातिकमके भंदंमेंसे कुछ पुण्यकम है ओर 
कुछ पापकर्म हैं। जस मनुप्यके द्वारा खाया हुआ भोजन 
पाकस्थलीमें जाकर रस, मज्जा, रुधिर आदि रूप हां जाता हैं, 
बैसे ही जं।वके द्वारा ग्रहण किये गये कर्मपुद्गल ज्ञानाव रणादि 
रूप दो जाते हें । उन कर्मपुद्गलोंका बँटवार। बँधनेवाले कर्मों 
में तुरन्त हो जाता हे । 


१४५२ जनधमं 


जीव कब केसे कर्मों को बाँधता है ओर उनका बँटवारा 
केसे होता है ? स्थिति और अनुभागका क्या नियम है ? इत्यादि 
बातोंका वर्णन जेन कमसाहित्यसे जाना जा सकता हैं। 

जन सिद्धान्तमें कर्मोकी १० मुख्य अवस्थाएँ या कममिं 
होनेवाली दस मुख्य क्रियाएँ बतलाई हैं जिन्हें करण” कहते हैं। 
उनके नाम हैं--बन्ध, उत्क्षण, अपकषण, सत्ता, उदय, उदी- 
रणा, संक्रमण, उपशम, निधत्ति ओर निकाचना । 

बन्ध--कम पुदूगलोंका जीवके साथ सम्बन्ध होनेको बन्ध 
कहते हैं। यह सबसे पहली दशा हे? इसके बिना अन्य 
कोई अवस्था नहीं हो सकती। इसके चार भेद हैं--प्रकृति 
बन्ध, स्थिति बन्ध, अनुभाग बन्ध, ओर भ्रदेश बन्ध। जब जीव- 
के साथ कम पुदूगछोंका बन्ध होता हे उसमें जीवके योग 
ओर कषायके निमित्तसे चार बाते होती हैं, प्रथम, तुरन्त 
ही उनमें ज्ञानादिकको घातने वगेरहका स्वभाव पड़ जाता 
है। दूसरे, उनमें स्थिति पड़ जाती हे कि ये अमुक समय तक 
जीबके साथ बंधे रहेंगे। तीसरे, उनमें तीत्र या मन्द्‌ फल देने 
को शक्ति पड़ जाती हैं, चोथे वे नियत तादादमें ही जीबसे 
सम्बद्ध होते हैं । जेसा कि पहले बतलाया है । 

उत्कषण--स्थिति और अनुभ|गके बढ़नेको उत्कषण 
कहते हैं । 

अपकषण--स्थिति ओर अनुभागके घटनेको अपकषण 
कहते हैं । 

बन्ध के बाद बँघे हुए कर्मों में ये दोनों क्रियाएँ होती हैं । 
बुरे कर्मों का बन्ध करनेके बाद यदि जीव अच्छे कम करता 
है तो उसके पहले बाँघे हुए बुर कर्मोंकी स्थिति ओर फलदान- 
शक्ति अच्छे भावोंके प्रभावसे घट जाती हेँ। ओर अगर बुरे 
कर्मोका बन्ध करके उसके भाव ओर भी अधिक कलुषित हो 
जाते हैं ओर बह ओर भी अधिक बुरे काम करनेपर डतारू 
हो जाता हे तो बुरे भावोंका असर पाकर पहले बाँषे हुए 


सिद्धान्त श्हरे 


कर्मों को स्थिति ओर फलदान शक्ति ओर भी अधिक बढ़ जाती 
है । इस उत्कषण और अपकपषणके कारण ही कोई कम जल्द 
'फल देता हे और कोई देर में । किसी कम का फल तीत्र होता 
हे ओर किसी का मन्द । 


सत्ता--बंधनेके बाद ही कमे तुरन्त अपना फल नहीं देता, 
कुछ समय बाद उसका फल मिलता है । इसका कारण यह है 
कि बँधनेके बाद कम सत्तामें ,रहता है । जेसे शराब पीते दी 
तुरन्त अपना असर नहीं देती किन्तु कुछ समय बाद अपना 
असर दिखलाती हे | वेसे ही कम भी बँघनेके बाद कुछ समय- 
तक सत्तामें रहता हे । इस कालको जेनपरिभाषामें आवाधाकाल 
कहते हैं। साधारणतया कमंका अबाधाकाल उसकी स्थितिके 
अनुसार होता है । जेसे जो शराब जितनी ही अधिक नशीली 
ओर टिकाऊ होती है वह उतने ही अधिक दिनोंतक सड़ाकर 
बनतो है, बेसे ही जो कर्म अधिक दिनोंतक ठहरता है उसका 
अबाधाकाल भी उसी हिसाबसे अधिक होता हैं। एक कोटी- 
कोटी सागरकी स्थितिमें सो वर्ष आबाधाकाल होता है । अर्थात 
यदि किसी कमकी स्थिति एक कोटि कोटि सागर बाँधी हो तो 
वह कर्म सो वषके वाद फल देना शुरू करता हे ओर तबतक 
'फल देता रहता है जबतक उसकी स्थिति पूरी न हो। किन्तु 
आयुकमंका आबाधाकाल उसकी स्थितिपर निभर नहीं हे। 
इसका खुलासा अन्य ग्रन्थोंमें देखना चाहिये। इस श्रकार वँधने- 
'के बाद करके फल न देकर जीवके साथ मोजूद रहनेमात्रको 
सत्ता कहते हैं । 


उदय--कर्मके फल देनेकों उदय कहते हैं। यह उदय दो 
तरहका होता हें--फलोदय ओर प्रदेशोदय । जब कम अपना 
फल देकर नष्ट होता हैं तो वह फलोदय कहा जाता है । और 
हैक बिना फल दिये ही नष्ठ होता हे तो उसे प्रदेशोदय 
कहते | 
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उदोरणा--जैसे, आमोंके मौसममें आम बेचनेवाले आमों- 
को जल्दी पकानेके लिये पेड़से तोड़कर भूसे वगेरहमें दबा देते 
हैं, जिससे वे आम वृक्षकी अपेक्षा जल्दी पक जाते हैं। इसी 
तरह कभी कर्भी नियत समयसे पहले कमेका विपाक हो 
जाता है| इसे ही उदीरणा कहते हैं। उदीरणाके लिये पहले 
अपकषण करणके द्वारा कमक्री स्थितिको कम कर दिया जाता 
है, म्थितिके घट जानेपर कर्म नियत समयसे पहले उदय- 
में आ जाता हैं। जब कोई असमयमें हो मर जाता है 
तो उसकी अकालमृत्यु कही जाती है। इसका कारण आयु- 
कमकी उदीरणा ही है। स्थितिका घात हुए बिना उदीरणा 
नहीं, होती । 


संक्रमण--एक कमका दूसरें सजातीय कमंरूप हो जानेको 
संक्रमण करण कहते हैं | यह संक्रमण मूल भेदोंमें नहों होता । 
अर्थात ज्ञानावरण दश नावरण रूप नहीं होता और न दशनावरण 
ज्ञानावरणरूप होता है ? इसी तरह अन्य कमंके बारेमें भी 
जानना । किन्तु एक कमंका अवान्तर भेद अपने सजातीय अन्य 
भेदरूप हो सकता है | जसे, वेदनीय कमके दो भेदोंमेंसे सात- 
वेदनीय असातवेदनीय रूप हो सकता हे और असातवेदनीय 
सातवेदनीयरूप हो सकता ह । यद्यपि संक्रमण एक कमंके अवा- 
न्तर भेदोंमें ही होता हें, किन्तु उसमें अपवाद भी हेँ। आयु- 
कम के चार भेदोंमें परस्परमें संक्रमण नहीं होता । नरकगतिकी 
आयु बाँध लेनेपर जीवका नरकगतिरें ही जाना पड़ता है, अन्य 
गतिमें नहीं | इस प्रकार बाकीकी तीन आयुओंके बारे में भी 
जानना चाहिये । 

डउपशम--कम को उदयमें आ सकनेके अयोग्य कर देना 
उपशम करण है , 


निधत्ति--कमेका संक्रमण और उदय न हो सकना 
निधत्ति हे | 
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निकाचना--उसमें उत्कषंण, अपकर्षण, संक्रमण और उदी- 
रणाका न हो सकना निकाचना हे । 

कम्की इन अनेक दशाओंके सिवाय जेनसिद्धान्तमें कर्मका 
स्वामी, कर्मोको स्थिति, कब कोन कमे बँधता हे? किसका उदय 
होता है, किस कर्मकी सत्ता रहती हे, किस कर्मका क्षय होता है 
आढि बातोंका विस्तारसे वणन है । 


3 चारित्र 


जैनधर्मके दाशनिक मन्तव्योंका परिचय कराकर अब हम 
उस चरित्रकी ओर आते हैं, जो बस्तुतः धर्म कहा जाता है। 
रत्नकरंडश्रावकाचार नामक प्राचीन जेन-प्रन्थमें समथ 
जैनाचाय श्री समन्तभद्र स्वामीने धर्मका वर्णन करते हुए 
लिखा है -- 
'देशयामि समीचीनं धर्म कर्मनिवहंणम्‌ । 
संसारदुःखत: सत्वान्‌ यो धरत्युत्तमें सुखे ॥ २ ॥* 


मैं कमंबन्धनका नाश करनेवाले उस सत्यधमंका कथन 
करता हूँ जो प्राणियोंको संसारके दुःखोंसे छुड़ाकर उत्तम सुखमें 
धरता है।' 

इससे निम्न निष्कर्ष निकालते हैं-- 

(१) संसारमें दुःख हे। 

(२ ) उस दुःख का कारण प्राणियोंके अपने-अपने कर्म हैं । 

(३ ) धमे प्राणिमात्रको दुःखसे छुड़ाकर न केवल सुख 
किन्तु उत्तम सुख श्राप्त कराता है। 

अब विचारणोय यह है कि संसारमे' दुःख क्‍यों है और 
धर्म कैसे उससे छुड़ाकर उत्तम सुख प्राप्त कराता है । 


१, संसारमें दुःख क्‍यों है ! 
संसारमें दुःख है यह किसीसे छिपा नहीं। और सब लोग 
सुखके इच्छुक हैं और सुखके लिए ही रात दिन प्रयत्न करते हैं 
यह भी किसीसे छिपा नहों। फिर भी सब दुःखी क्‍यों हैं ? जिन्हें 


पेट भरनेके लिए न मुट्ठी भर अन्न मिलता हे और न तन ढाँकने- 
के छिये वस्त्र, उनकी बात जाने दीजिये। जो सम्पत्तिशालो हैं 
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उन्हें भी हम किसो न किसी दुःखसे पोष्डित पाते हैं। निधन धन- 
के लिये छटपटाते हैं और धनवानोंको धनकी ठृष्णा चैन नहीं लेने- 
देती | निःसन्तान सन्‍्तानके लिये रोते हैं तो सन्‍्तानवाले सन्‍्तान 
के भरणपोषणके लिये चिन्तित हैं। किसीका पुत्र मर जाता है 
तो किसोकी पुत्री विधवा हो जाती है । कोई पत्नोके बिना दुःखी 
हे तो कोई कुछटा पत्नीके कारण दुःखो है। सारांश यह है कि 
प्रत्येक मनुष्य किसी न किसी दुःखस दुःखी हे । और अपनी 
अपनी समझके अनुसार उसे दूर करनेकी चेष्टा करता है, किन्तु 
फिर भी दुःखोंसे छुटकारा नहीं होता । सुखकी चाहको पूरा 
करनेके प्रयत्नमें जीवन बीत जाता है किन्तु किसोकी चाह पूरी 
नहीं होती । आइये ! जरा इसके कारणोंपर विचार करें । 
सुखके साधन तीन हैं--धर्म, अर्थ और काम । इनमें भी 
धर्म ही सुखका मुख्य साधन हे ओर बाकीके दोनों गौण हैं, 
क्योंकि शुभाचरणरूप धर्मेके बिना प्रथम तो अर्थ और कामकी 
प्राप्ति ही असंभव हँ। जरा देरके लिये उसे संभव भी मान 
लिया जाये तो अधमंपूर्ण साधनोंसे उपाजन किया हुआ अथ 
ओर काम कभी सुखका कारण हो नहीं सकता, बल्कि दुःखोंका 
ही कारण होता है। इसके दृष्टान्तके लिये चोरीसे धन कमाने- 
बालों ओर परल्लीगामियोंकों उपस्थित किया जा सकता है । 
मोहव॒श इन कामोंमें बहुतसे छोग प्रवृत्त हुए देखे जाते हैं, पर 
उन कामोंको स्वयं वेही अच्छा नहीं बतछाते। और उस धन 
और कामभोगसे उन्हें कितना सुख मिलता है यह भी उनकी 
आत्मा ही जानती है। यथायंमें अथ ओर कामसे तभी सुख 
हो सकता है जब उसमें सन्‍्तोष हो। सनन्‍्तोषके बिना धन 
कमानेस धनकी तृष्णा बढ़ती जाती हे ओर तृष्णाकी ज्वालास 
जलते हुए मनुष्योंको सुखका लेश भी नहीं मिल सकता | इसी 
प्रकार जो कामभोगकी ठण्णामं पड़कर कामभोगके साधन 
शरीर, इन्द्रिय वगेरहको जजर कर लेते हैं. वे क्या कभी सुखी 
हो सकते हैं ? फिर अथ ओर काम सदा ठहरनेवाले नहों है, 


५१५८ जैनधर्म 


इनका स्वभाव ही नइवरता है, किन्तु मनुष्योंने उन्हें हो सखका 
साधन मान रखा हूं । अथ ओर काममें जो जितनी उन्नति कर 
लता हैं, जितनी अधिक संपत्ति, भोग-उपभोगके साधन, ऊँची 
अट्वटालिकाएँ, सन्दर सनन्‍्दर गाडियाँ आदि जिसके पास हैं वह 
उतना ही अधिक सखो माना जाता हे, उसका उतना ही अधिक 
आदर होता ह । ओर यह सब देखकर सब छोग, क्या मूख 
ओर क्या विद्वान , क्‍या ग्रामीण और क्‍या शहरी, बालकसे 
बूढ़तक अथ ओर कामके लिये ही शञक्तिभर उद्योग करते हैं। 
यदि कोई धममें लगता भी हंँ तो अथ ओर कामके लिए ही 
लगता हू । एसी स्थितिम॑ यदि मनुष्य दुःखी न हों तो क्‍यों द 
हों ? फिर मनुष्योंकी यह अथलालसा ओर कामलारूसा केवल 
उन्हें ही दुःखी नहीं करती बल्कि समाज ओर राष्ट्र भरको दुःखी 
बनाती हें, क्योंकि जो मनुप्य स्वाथवश धन कमाता हे और 
उचित अनुचितका विचार नहों करना वह दूसरोंके कष्टका 
कारण अवश्य होता है, साथ ही साथ यदि बह दूसरोंकों कष्ट 
पहुँचाकर चोरी या छलसे अपनेकों घनो बनाता हैँ तो दूसरे 
चतुर मनुष्य उसका ही अनुकरण करके उसी रीतिसे धनवान 
बननेकी केष्टा करते ह ओर इस तरह परस्परमें ही एक दूसरेके 
द्वारा सताया जाकर समाजका समाज दुःखी हो उठता हैं । यही 
बात कामभोगके सम्बन्धमें भी हूँ । अतः यदि धमके द्वारा अथ 
ओर कामकी मयांदा रखी जाय तो वे सुखके साधन हो सकते 
हैं, परन्तु धमकी मर्यादाके बिना वे सुखकी अपेक्षा दुःख ही 
अधिक उत्पन्न करते हें। अतः सुखके साथ धमंका हो घनिष्ठ 
सम्बन्ध सिद्ध होता हे ओर सखके साधनोंमें धर्म हो प्रधान 
ठहरता है । 

तथा शास्त्रोंमें जो सखका विचार किया गया हँ, उसपर 
दृष्टि डालनेसे तो यह बात और भी अधिक स्पष्ट हो जाती है । 
शासत्तरोंमें सखको जीवका स्वभाव बतलाया हं. क्‍योंकि सर 
जीवके भीतरसे ही प्रकट होता हैँ, बाहर संसारमें कहीं भी 
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सखका स्थान नहीं हे । यदि हम अपनेस बाहर अन्य पदार्थोमें 
सखकी खोज करते रहें तो हमें कभी भी सख नहीं मिल 
सकता | यह सत्य ह॑ कि इन्द्रियाके भोग हमसे बाहर इस 
संसारम विद्यमान हैं, किन्तु उनमसे कोई भी स्वयं सख नहीं 
है । उदाहरणके लिये, एक व्यापारीको तार द्वारा यह सूचना 
मिलती हैँ कि उसे व्यापारमें बहुत लाभ हुआ है। सूचना पाते 
ही वह आनन्दमें निमग्न हो जाता है। अब प्रइन यह हैं कि 
तार द्वारा सूचना मिलते ही उसके हृदयमें जो आनन्द हुआ वह 
कहाँसे आया? कया वह उस तारके कागजसे उत्पन्न हुआ जिस- 
पर सूचना लिखी थी ? नहीं, क्योंकि यदि उस कागजपर हानि 
की सूचना लिखी होती तो वही कागज उसी व्यापारीके 
दुःखका कारण बन जाता | शायद आप कहें कि उस तारके 
कागजपर जो वाक्य लिखे हुए थ॑ उनमें सुख विद्यमान था। 
किन्तु यह भी ठीक नहीं है, क्योंकि यदि उन वाक्योंमें सुख हं तो 
जो कोई उन वाक्योंको पढ़े या सुन॒ उन सभाको +समः सुख 
होना चाहिये, मगर ऐसा नहीं देखा जाता | शायद कहा जाये 
कि उन वाक्योंका सम्बन्ध उसी व्यापारीसे हे अतः उनसे उसी- 
को सुख होता हूं दूसरोंको नहों । किन्तु यदि उस व्यापारीकों 
डस तारको सत्यतामें सन्देह हो तो उन वाक्योंसे उसे भी तब 
तक सुख नहीं होगा जब तक उसका सन्देह दूर न हो। इसके 
सिवा एक हो वस्तु किसीके सुखका साधन होती हैँ ओर किसीके 
दुःखका साधन हांती हं। तथा एक हा वस्तु कभी सुखका 
साधन होती हं ओर कभी दुःखका साधन होती हेँ। जेसे, पुत्र 
जब तक माता-पिताका आज्ञाकारी रहता हूँ तब तक उनके सुखका 
साधन होता हैँ और जब वहा उदण्ड हो जाता है तो दुःखका 
कारण बन जाता हैँ । अतः यदि बाह्य वम्तु सुखस्वरूप हाती तो 
डससे सबको सदा सुख ही हाना चाहिय था, किन्तु ऐसा नहीं 
देखा जाता । अतः यह मानना पड़ता हूँ कि सुख जीबका हो 
स्वभाव हू, इसलिय बह अन्दरसे हा उत्पन्न होता हं। किन्तु 


१६७० जैनधरर्म 


बाहरमें जिस वस्तुका सहारा पाकर सुख उत्पन्न होता है, 
अज्ञानसे मनुष्य उसे ही सुख समझ बैठता है । परन्तु वास्तवमें 
बाहिरी बस्तु न स्वयं सुख हे और न सुखका साधन ही है। 
झरीरमें उत्पन्न होनेवाले विकारोंकी क्ष णिक श्ञान्तिके उपायोंको 
मनुष्य भ्रमसे सुखका साधन मानता है, किन्तु वास्तवमें वे सुख- 
के साधन नहीं हैं, बल्कि शारीरिक विकारोंके प्रतीकारमात्र हैं, 
जैसा कि भतृहरिने भी लिखा हे-- 


“तृषा शुष्यत्यास्थे पिवति सलिलं स्वादु सुरक्षि 
क्षुधा्त: सन्‌ शालीन्‌ कवलयति शाकादिवलितान्‌ । 
प्रदीप्ते कामाग्नौ सुदृढ़तरमालिद्भति वधू 

प्रतीकारो व्याधे: सुखमिति विपर्यस्यति जन: ॥' 


अथात्‌---जब प्याससे मुख सूखने छगता है तो मनुष्य सुख- 
न्धित स्वादु जल पीता है । भूखसे पीड़ित होनेपर शञाक आदिके 
साथ भात खाता है । कामाग्निके प्रज्बलित होनेपर पत्नीका 
आलिंगन करता हे । इस श्रकार रोगके प्रतीकारोंको मनुष्य 
भूलसे सुख मान रहा हे |” 

सारांश यह है कि बाह्य वस्तुओंके संग्रहका उद्देश्य केवल 
शरीर ओर मनके अन्दर उत्पन्न होनेवाली दुःखजनित चंचलता- 
को मिटाना मात्र हे । सच्चा सुख तो अपने अन्दरसे स्वतः 
विकसित होता है, वह बाह्य वस्तुकी अपेक्षा नहीं करता । उसके 
छिये नगर ओर वन, स्वजन ओर परजन, महल और इमशान 
तथा प्रिया की गोद ओर शिलातल सब समान हैं | अतः न अर्थ 
सुखका साधन है ओर न काम, किन्तु इच्छाका निरोध ही सच्चे 
सुखका साधन है । जो इस सत्यको नहीं समझते वे इच्छाको न 
रोककर इच्छाके अनुकूल पदाथ प्राप्त करके सुखी होनेका प्रयत्न 
करते हैं, किन्तु एक इच्छाके पूरी होनेपर दूसरी इच्छा उत्पन्न 
होतो है ओर इस तरह इच्छाका स्रोत बहता रहता है। सब 
इच्छाएँ किसीकी पूरी नहीं होतीं, और यदि हो भी जाएँ तो 
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आगे कोई इच्छा उत्पन्न न हो यह संभव नहीं है । अतः फिर 
इच्छा उत्पन्न होनेसे फिर दुःखकी ही संभावना है । अतः प्रत्येक 
प्रकारको इच्छाका नियमन करना ही सुखका सच्चा उपाय है, न 
कि उसके अनुकूल पदाथ जुटाकर उसकी तृप्ति करना। तृप्ति 
करनेसे तो इच्छा बढ़ती हे ओर वह तृष्णाका रूप धारण कर 
लेती है । 

निष्कर्ष यह है कि सब सुख चाहते हैं, किन्तु दुःखोंका 
अभाव हुए बिना सुखकी प्रतीति नहीं हो सकती। अथ ओर 
कामसे जो सुख होता है वह सुख सुख नहों हैं, किन्तु झारी- 
रिक ओर मानसिक रोगोंका प्रतीकाग्मात्र हैं। श्रमसे लोगोंने 
उसे सुख समझ लिया हे और सब उलीकी प्राप्तिके उपायोंमें 
लगे रहते हैं, तथा न्याय और अन्यायका विचार नहों करते। 
इसीसे संसारमें दुःख है | हमारी अथ ओर कामकी अनियंत्रित 
वाइछा ही स्वयं हमारे ओर दूसरोंके दुःखका कारण बनी हुई 
है । यदि हम उसे धमके अंकुडासे नियंत्रित कर सर्के--धम 
अविरुद्ध अथ और कामके संबन करनेका व्रत लेल तो हम स्वयं 
भी सुखी हो सकते हैं और दूसरे भी, जो कि हमारी अनियंत्रित 
अथतठृष्णा और कामठृष्णाके शिकार बने हुए है, सुखी हो सकते 
हैं । इसीलिये धर्म उपादेय है । वह हमारी इच्छाओंका नियमन 
करके हमें सुखी ही नहीं, किन्तु पृणं सुखी बनाता है, 
क्योंकि जो सुख हमें इन्द्रियोंके द्वारा प्राप्त होता है, वह 
पराधीन हे। जब तक हमें भोगनेके लिये रुचिकर पदाथ 
नहीं मिलते तव तक वह होता ही नहीं, तथा उनके भोगने 
पर तत्काल सुख मालूम होता हे किन्तु बादमें जब भोग- 
कर छोड़ देते हैं तो पुन उनके विना विकलता होने छगती हे। 
जैसे, भूख छगनेपर रचिकर भोजन मिलनेसे सुख होता हे, न 
मिलनेसे दुःख होता है । तथा एक वार भर पेट भोजन कर लेने- 
पर दूसरी बार फिर क्षुधा सताने लगती हे ओर हम भोजनके 
लिये बिकल हो उठते हैं। अतः इस शकारसे श्राप्त होनेबाला 
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सुख सुख नहीं है किन्तु दुःख ही है। सच्चा सुख वह है जिसे 
एक बार प्राप्त कर लेनेपर फिर दुःखका भय ही नहीं रहता। 
इसोीसे कहा हे--तत्सुखं यत्र नासुखम” । सुख वही है जिसमें 
दुःख न हो । धमंसे ऐसे ही स्थायी सुखकी प्राप्ति होती है । 


२, मुक्तिका मार्ग 


'संसारमें दुःख क्‍यों है! यह हम जान चुके हैं और यह 
भी जान चुके है कि सुखका साधन धर्म हे | वह हमें दुःखोंसे 
छुड़ाकर सुख ही नहीं किन्तु उत्तम सुख प्राप्त करा सकता है। 
अब प्रइन यह हे कि दुःखोंसे छूटने और सुखको प्राप्त करनेका 
वह मार्ग कोनसा है, जो धर्मके नामस पुकारा जाता हे। 
आचाय समन्तभद्र लिखते हैं--- 


“सद्दृष्टिज्ञानवृत्तानि धर्म धर्मेश्वरा विद: । 
यदीयप्रत्यनीकानि भवन्ति भवपद्धति: ॥३॥ -रत्नकरंड० । 


अर्थात--धमके प्रवर्तक सम्यग्दशन, सम्यकज्ञान और 
सम्यकचारित्रको धर्म कहते हैं। जिनके उल्टे मिथ्यादर्शन, 
मिथ्याज्ञान और मिथ्याचरित्र संसारके मार्ग हैं |? 

इन सम्यग्दशन, सम्यमज्ञान ओर सम्यकचारित्रको ही, 
जो कि धमके नामसे कहे गये हे, प्रसिद्ध सूत्रकार उमास्वामीने 
मुक्तिका माग बतलाया हैं। असलमें जो मुक्तिका मार्ग हे-- 
दुःखों ओर उनके कारणोंसे छूटनेका उपाय हैँ, वही तो धम हे । 
उसीको हमें समझना हे । 

दु/खोंसे स्थायी छुटकारा पानेके लिये सबसे प्रथम हमें यह 
दृढ़ श्रद्धान होना जरूरी हे कि-- 


“एगो में सससदो अप्पा णाणदंसणलक्खणो । 
सेसा में बाहिरा भावा सब्वे संजोगलक्खणा ॥१०२॥”” -नियमसार । 


ज्ञानद्शनमय एक अविनाशी आत्मा ही मेरा हे। शुभाशुभ 
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कम के संयोगसे उत्पन्न हुए बाकोके सभी पदाथ बाह्य हैं-- 
मुझसे भिन्न हैं मेरे नहीं हैं |? 

जब तक हम उन वस्तुओंसे, जो हमें हमारे जभाशभ कर्मों- 
के फलस्वरूप प्राप्त होती है, ममत्व नहीं त्यागेंगे, तबतक हम 
अपने छुटकारेका प्रयत्न नहीं कर सकंगे। ओर करेंगे भी तो 
वह हमारा प्रयत्न सफल नहीं होगा, क्‍योंकि जबतक हमें यही 
मालूम नहीं हैँ कि हम क्या हैं ओर जिनके बीचमें हम रहते हैं. 
उनके साथ हमारा क्या सम्बन्ध है तबतक हम किससे किसका 
छुटकारा करा सकगे ? जेसे, जिसे सोनेकी ओर उसमें मिले हए 
खोटकी पहचान नहीं हे कि यह सोना हे ओर यह मल हे, वह 
खानसे निकले हुए पिण्डमेंसे सोनेको शोधकर नहीं निकाल 
सकता । सोनेको शोधकर निकालनेके लिये उसे सोने ओर मेल- 
का ज्ञान तथा यही सोना है ओर यही मैल है ऐसा दृढ़ विइवास 
न होनेपर वह किसी दूसरेके बहकावमें आकर मेलको सोना 
ओर सोनेको मैल समझकर भश्रममें भी पड़ सकता है। वेसे 
ही आत्मशोधकको भो अपनी आत्मा, उसकी खराबियाँ, उन 
खराबियोंके कारण ओर उनसे छुटकारा पानेके उपायोंका 
भलोी भाँति ज्ञान होनेके साथ ही साथ अपने उस ज्ञानकी 
सत्यतापर दृढ़ आस्था भी अवद्य होनी चाहिये। यह आस्था 
ही सम्यग्दशन ह । छुटकारेका प्रयत्न करनेसे पहले इसका होना 
नितान्त आवश्यक हँ । जो कुछ सन्देह वगरह हो उसे पहले 
ही दूर कर लेना चाहिये | जब वह दूर हो जाये ओर पहले कहद्दे 
गये सात तत्त्वोंकी दृढ़ प्रतीति हो जाये तब फिर मुक्तिके माग में 
पर बढ़ाना चाहिये ओर फिर उससे पीछे पेर नहीं हटाना 
चाहिये, जैसा कि कहा हँ-- 


विपरीताभिनिवेशं निरस्य सम्यंग्व्यवस्य निजतत्त्वम्‌ । 
यत्तस्मादविचलन स एव पुरुषार्थसिद्धचुपायोइयम्‌ ॥१४॥। -पुरुषार्थ ० । 


ञशरोरको ही आत्मा मान लेनेका जो मिथ्याभाव हो रहा हे, 
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उसे दूर करके आत्मतत्त्वको अच्छी तरह जानकर, उससे विच- 
लित न होना ही परमपुरुषा्थ मुक्तिकी प्राप्तिका उपाय हे ।' 
अतः मुक्तिके लिये उक्त सात तत्त्वोंपर दृढ़ आस्थाका 
होना सम्यग्दहंन हे और उनका ठीक-ठीक ज्ञान होना ही सम्य- 
स्ञान हे । ये दोनों ही आगे बढ़नेकी भूमिका हैं, इनके बिना 
मुक्तिके लिये प्रयत्न करना व्यथ हैे। जिस जीवको इस प्रकार- 
का दृढ़ श्रद्धान और ज्ञान हो जाता है उसे सम्यग्टष्टि कहते हैं 
अथात्‌ उसकी दृष्टि ठीक मानी जाती है । अब यदि वह आगे 
बढ़ेगा तो धोखा नहीं खा सकेगा | जबतक मनुष्यकी दृष्टि ठीक 
नहों होती--उसे अपने हिताहितका ज्ञान नहों होता तबतक वह 
अपने हितकर मार्गपर आगे नहीं बढ़ सकता। अतः प्रारम्भमें 
ही उसकी हृष्टिका ठीक होना आवद्यक है । इसीलिय सम्य- 
ग्दड्ोनको मोक्षके मार्गमें कणधार बतलाया हें। जेसे नावको 
ठीक दिश्ञामें ले जाना खेनेवालोंके हाथमें नहीं होता, किन्तु 
नावके पीछे लगे हुए डॉडका सम्ब्ालन करनेवाले मनुष्यके हाथ- 
में होता है। वह उसे जिधरको घुमाता है उधरको ही नावकी 
गति हो जाती है । यही बात सम्यग्दशनके विषयमें भी जानना 
चाहिये । इसोसे जेनसिद्धान्तमें सम्यग्दशनका बहुत महत्त्व बत- 
लाया है । इसके हुए बिना न कोई ज्ञान सम्यग्ज्ञान कहलाता है 
ओर न कोई चारित्र सम्यक चारित्र कहलाता हैँ, अतः मोशक्ष- 
के उपासककी दृष्टिका सम्यक होना बहुत जरूरी है, उसके रहते 
हुए मुमुक्ष लक्ष्यअ्रष्ट नहीं हो सकता। 
इस सम्यग्दशनके आठ अंग हैं। जेस शरीर में आठ अंग 
होते हैं, उनके बिना शरीर नहीं बनता, वैसे ही इन आठ 
अंगोंके बिना सम्यर्दर्शन भी नहीं बनता। सबसे प्रथम जिस 
सत्य मार्गका उसने अवल्म्बन किया है उसके सम्बन्धमें उसे 
निःशंक होना चाहिये। जबतक उसे यह शंका छगी हुई है कि 
यह मार्ग ठीक है या गलत, उसकी आस्था दृढ़ केसे कही जा 
सकती है ? ऐसी अवस्थामें आगे बढ़नेपर भो उसका लरत्ष्यतक 
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पहुँचना सम्भव नहीं हे। अतः उस अपनेपर अपने गन्तव्य 
पथपर ओर अपने मागेद्रष्टापर अविचल विश्वास होना 
चाहिये। दूसरे उसे किसी भी प्रकारके लोकिक सुखोंकी इच्छा 
नहीं करना चाहिये-बिल्कुल निष्काम होकर काम करना चाहिये, 
क्योंकि कामना ओर बह भो ख्री, पुत्र, धन वगेरहकी, मनुष्यको 
लक्ष्यश्रष्ट कर देती है । इच्छाका दास कभी आगे बढ़ ही नहीं 
सकता । जैसे कोई आदमी अपने देशको स्वतंत्र करनेके मागंको 
अपनाता है ओर यह कामना रखकर अपनाता है कि इस 
मागको अपनानेस मेरों ख्याति होगी, प्रतिष्ठा होगी, मुझे 
कोंसिलमें मेम्बरी मिलेगी। यदि ये चीजें उसे मिल जाती हैं 
तो वह फिर इनको ही अपना हरलूधक्ष्य मानकर उनमें ही रम 
जाता है ओर देशकी स्वतंत्रताको भूल बैठता है। यदि ये चीजें 
नहीं मिलती और उल्टी यातना सहनी पड़तो है तो वह लोगोंको 
भला-बुरा कहकर उस मार्गको छोड़ हो बैठता है । बेस ही 
सांसारिक सखकी कामना रखकर इस मागंपर चलना भी 
लक्ष्य भ्रष्ट कर देता है । अतः निरीह होकर रहना ही ठीक है । 
तीसरे, रोगी, दुःखी ओर दरिद्रीको देखकर उससे ग्लानि 
नहीं करनी चाहिय, क्योंकि ये सब जीवोंके अपने अपने 
किये हुए पुण्य पापका खेल है। आज जो अमीर है कल 
वह दरिद्र हो सकता है । आज जो नीरोग है कल वह रोगी दो 
सकता है| अतः मनुष्यके वेभव ओर दरोरकी गन्दगीपर दृष्टि 
न देकर उसके गुणोंपर दृष्टि देनी चाहिये । चोथे, उसे कुमागकी 
और कुमागंपर चलनेवालोंकी कभी भी सराहना नहीं करनी 
चाहिये, क्योंकि इससे कुमार्गकों प्रोत्साहन मिलता है। तथा 
उसमें इतना विवेक और दृढताका होना जरूरो है कि यदि कोई 
उसे सन्‍्मागस च्युत करनेका प्रयज्ञ करे तो उसको बातोंमें न 
आ सके । पाँचव, उसे अपनेमें गुणोंकों बढ़ाते रहनेका प्रयत्न 
करते रहना चाहिये और दूसरोंके दोषोंको ढाँकनेका प्रयत्न 
करना चाहिये | तथा अज्नानी और असमर्थ जनोंके द्वारा यदि 
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सन्‍्मार्गपर कोई अपवाद आता हो तो उसे भी दूर करनेका 
प्रयन्न करना चाहिये, जिससे लोकमें सनन्‍्मार्गकी निन्दा न हो | 
छठे, स्वयं या कोई दूसरा मनुष्य सन्‍्मागंसे डिगता हुआ हो, 
किसी कारणसे उसका त्याग कर देना चाहता हो तो अपना 
ओर उसका &स्थितिकरण करना चाहिये | सातवें, अपने सह- 
योगियोंसे, ओर अहिंसामयो धमंसे अत्यन्त स्नेह करना 
चाहिये। आठवें, जनतामें फेले हुए अज्ञानरूपी अन्धकारको 
दूर करके (अहिंसामयी धमंका सबंत्र प्रसार करते रहना 
चाहिये। ये सम्यग्दश नके आठ अंग हैं, जिनका होना जरूरी हे । 

इसके सिवा सम्यग्दृष्टिको अपने ज्ञान, तप, आदर-सत्कार, 
बल, ऐड्बये, कुल, जाति ओर सोन्दर्यका मद नहीं करना 
चाहिये | मद बहुत बुरा है । जो कोई मदमें आकर अपने किसी 
भी सहधर्मीका अपमान करता है, बह अपने धमंका ही अपमान 
करता है, क्‍योंकि धार्मिकोंके बिना धर्ंकी स्थिति नहीं हैं । 

इस प्रकार सम्यग्टष्टि तथा सम्यग्ज्ञानी होकर जीवको आगे 
बढ़नेका प्रयत्न करना चाहिये। इतनी भूमिका तेयार किये बिना 
अहिंसा धमरूपी उस महावृक्षका अंकुरारोपण नहों हो सकता, 
जिसके शान्तरससे परिपूर्ण सुस्वादु मधुरफल मुक्तिके मागंमें 
पाथेयका काम देते हैं और जिसकी शीतल सुखद छायामें यह 
सचराचर धविइव--थुद्धोंकी विभीषिकासे त्रस्त ओर आकुलछ 
यह संसार, शान्तिछाभ कर सकता है । 

अब रहा सम्यकचारित्र या आचार | 


३, चारित्र या आचार 


प्रारम्भमें जेनधमका आरम्भकाल बतछाते हुए यह बतलाया 
है कि जेनशासत्रोंके अनुसार वर्तमान अवसर्पिणीकालके प्रारम्भ- 
में जब यहाँ भोगभूमि थी, उस समय यहाँ कोई भी धमम नहीं 
था। सब मनुष्य सुखी थे। सबको आवश्यकताके अनुसार 
आवश्यक वस्तुएँ मिल जाती थीं। मनुष्य संतोषी ओर सरल 
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होते थे । वेयक्तिक सम्पत्तिवादका तब जन्म नहीं हुआ था। 
अतः विषमता भी नहों थी। प्राकृतिक साम्यवाद था। न कोई 
छोटा था और न कोई बड़ा। न कोई अमीर था ओर न कोई 
गरीब | न कोई शासक था ओर न कोई शञ्ञास्य। किन्तु पीछे 
प्रकृतिने पलटा खाया, आवश्यक वस्त॒ओंका यशथेष्ट परिमाणमें 
मिलना बन्द हो गया। मनुष्योंमें असन्तोष और घबराहट पेदा 
हुई । उसस संचयवृत्तिका जन्म हुआ। फलतः विपमता बढने 
लगी और उसके साथ-साथ अपराधोंकी भी प्रवृत्ति हो चली। 
सखका स्थान दःखने ले लिया | तब भगवान ऋपभदेवका जन्म 
हुआ। उन्होंने लोगोंको असि, मषी, कृषि, शिल्प, सेवा ओर 
व्यापारके द्वारा आजीविका करनेका उपदेश दिया तथा अपने 
प्रत्येक कायमें अहिंसामूलक व्यवहार करनेका उपदेश देकर 
अहिंसाको ही धर्म बतछाया ओर उस अहिंसा धमको रक्षके 
लिए सत्य, अचोय, ब्रह्मबचयय ओर अपरिग्रह इन चार अन्य 
धर्मोॉका पालन भी आवश्यक बतलाया । ये पाँच यमरूप धम ही 
जेनाचारका मूल है इसीको एकदेशसे गृहस्थ पाछते हैँ ओर 
सवंदेशसे मुनि पालते हैं। 

चारित्र या आचारका अथ होता है आचरण । मनुष्य जो 
कुछ सोचता हे या बोलता है या करता है वह सब उसका 
आचरण कहलाता है। उस आचरणका सुधार ही मनुप्यका सधार 
हे ओर उसका बिगाड़ ही मनुष्यका बिगाड़ है । मनुष्य अवृत्ति- 
शील हद ओर उसकी प्रवृत्तिके तीन द्वार हें--मन, वचन और 
काय । इनके द्वारा ही मनुष्य अपना काम करता हे और इनके 
द्वारा ही एक मनुष्य दूसर मनुप्यके परिचयमें आता है । यहां वे 
चीज है, जो मनुष्यको मनुष्यका दुश्मन बनाती हैं और यही वे 
चीज हू जो मनुप्यको मनुष्यका मित्र बनाती हैं। यही वे चीज़े 
हैं जिनके सञ्रयोगसे मनुष्य स्वयं सुखी हो सकता है और 
दूसरोंको सुखी कर सकता है ओर यही वे चीज हैं, जिनके 
दुष्प्रयोगसे मनुष्य स्वयं दुःखी होता हे ओर दूसरोंके दुःखका 
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कारण बनता है | अतः इनका सत््रयोग करना ओर दुष्प्रयोग न 
करना शरभाच रण कहा जाता है । 

यथाथरमें चारित्रके दो अंश हें--एक प्रवृत्तिमूलक और 
दूसरा निवृत्तिम्लक । जितना प्रवृत्तिमूलक अंश हैँ वह सब 
बन्धका कारण हे ओर जितना निवृत्तिमूलक अंश हैं वह सब 
अवन्धका कारण हैं । 


यहाँ प्रश्नत्ति ओर निवृत्तिके विपयमें थोड़ा सा प्रकाश डाछ 
देना अनुचित न होंगा। प्रवृत्तिका मतलब है इच्छा-पूबंक किसी 
काय में लगना ओर निव्रत्तिका मतलब है प्रवृत्तिको रोकना | प्रवृत्ति 

छी भी होती और बरी भी | प्रवृत्तिके तीन द्वार हैं-मन, वचन 
ओर काय । किसोका बरा विचारना, किसीसे ईषाभाव रखना 
आदि बुरी मानसिक भ्रवृत्ति हें। किसीका भरा विचारना, 
किसीकी रक्षाका उपाय सोचना आदि अच्छी मानसिक प्रवृत्ति 
है। झूठ बोलना, गाली वकना आदि बरी वाचनिक प्रवृत्ति हे।हित 
मित वचन बोलना, अच्छी बाचनिक प्रवृत्ति है । किसीकी हिंसा 
करना, चोरी करना, व्यभिचार करना आदि बुरी कायिक प्रवृत्ति 
है ओर किसीकी रक्षा करना, सेवा करना आदि अच्छी कायिक 
प्रवृत्ति हे। इस तरह प्रवृत्ति अच्छी भी होती हैँ ओर बुरी भी होती 
है। किन्तु प्रवृत्तिका अच्छापन या बुरापर कतांकी क्रिया या 
उसके फलपर निभर नहीं हे किन्तु कर्ताके इरादे पर निभर है। 
कता जो काय अच्छे इरादेसे करता हँ वह काय अच्छा कह- 
लाता हैँ ओर जो काय बुरे इरादेसे करता है वह काय बुरा 
कहलाता हं । जेसे, एक डाक्टर अच्छा करनेके भावसे रोगीको 
नइतर देता हे। रोगो चिल्छाता हें ओर तड़फता हे फिर भी 
डाक्टरका काय बुरा नहीं कहलाता क्योंकि उसका इरादा बुरा 
नहीं हे । तथा एक मनुष्य किसी धनी युवकस मित्रता जोड़कर 
उसका धन हथियानेके इरादेस प्रतिदिन उसकी खशामद करता 
है, उसे तरह तरहके सब्जबाग दिखाकर वेइया और द्ाराबसे 
उसकी खातिर करता है। उसका यह काम बुरा दे क्योंकि 
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उसका इरादा बुरा है। इसी तरह ओर भी अनेक दृष्टान्त दिये 
जा सकते हैं। अतः प्रवृत्तिका अच्छा या बुरापन कतौके भावों- 
पर निर्भर है, न कि कायपर | ऐसो स्थितिमें जो लोग लोकिक 
सुखकी इच्छासे प्रेरित होकर धर्मांचरण करते हैं उनका वह्द 
धर्माचरण यद्यपि बुरे कार्यमें लगनेकी अपेक्षा अच्छा ही है. 
तथापि जिस दहष्टिस धमाचरणको कतंव्य बतलाया है उस दृष्टिस 
वह एक तरहसे निष्फल ही हे, क्योंकि लौकिक बैषयिक सुखकी 
छालसामें फँंसकर हम उस चिरस्थायी आत्मिक सुखकी बातको 
भूल जाते हैं, जो ध्मोचरणका अन्तिम रूक्ष्य हे, और ऐसे 
काय कर बैठते हैं जिनसे बहुत कालके लिये उस चिरस्थायी 
सुखकी आशा नष्ट हो जाती हैं। 

यद्यपि सुखलाभकी प्रवृत्ति जीवका स्वभावसिद्ध धम है । 
वही प्रवृत्ति जीबोंको अच्छे या बुरे कार्यामें लगाती हे । किन्तु 
एक तो जीबोंकों सच्चे सुखकी पहिचान नहीं हे । वे समझते है 

इन्द्रियोंके विषयोंमें ही सच्चा सुख ह । इसलिये वे उन्हींकी 
प्राप्तिका प्रयत्न करते हैं और उसीके छोभसे धर्माचरण भी 
करते हैं| किन्तु ज्यों-ब्यों उन्हें विषयोंकी प्राप्ति होती जाती है 
त्यों-स्यों उनकी विषयतृष्णा बढ़ती जाती है । उस तृष्णाकी पूर्तिके 
लिये वे प्रतिदिन नये-नये उपाय रचते हैं, अनर्थ करते हैं 
बलात्कार करते हैं, दूसरोंको सताते हैं, उचित अनुचितका 
विचार किये बिना जो कुछ कर सकते हैं करते हैं, किन्तु उनकी 
तृष्णा ञ्ञान्त नहीं होती । अन्तमें तृष्णाको शञान्त करनेकी धुनमें 
वे स्वयं ही झ्ञान्त हो जाते हैं और अपने पीछे पापोंकी पोटरी 
बाँधकर दुनियासे चल बसते हैं। इसीलिय बेषयिक सुखको 
खोज इतनी निन्दनीय ह । दूसरे, भ्रवृत्तिमें एक बड़ा भारो दोप 
यह ह कि भ्रवृत्ति मात्र ही सहजमें असंयत हो उठती है ओर 
उचित सीमाको लाँधकर काय करने लगती हू । इसीसे प्रवृत्तिके 
दमनपर इतना जोर दिया गया है और प्रवृ त्तिको विश्वस्त पथ- 
प्रदायक नहीं माना जाता। इसीलिये दूरदर्शी धर्मोपदेष्टाओंने 
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अवृत्ति-मूलक कायकी अपेक्षा निवृत्तिमूलक कायकी ही अधिक 
हक को हे । ओर निवृत्तिमागको ही प्रहण करनेका उपदेश 
दिया है । 

अनेक लोग सोचा करते हैं कि प्रवृत्ति मनुष्यको यथाथकमा 
बनाकर जगतका हित करनेमें लगाती हे ओर निवृत्ति मनुष्यको 
निष्कर्मो बनाकर जगतका हित करनेसे रोकती हे । किन्तु यह 
बात ठीक नहीं हे । यह सच है कि निवृत्तिमार्गकी अपेक्षा प्रवृत्ति 
मार्ग आकषक हे। पर उसका कारण यह हे कि प्रवृत्तिमागंसे जिस 
सखको खोज की जाती है वह क्षणिक होनेपर भी सहजलमभ्य 
ओर सहजभोग्य है। उधर निवृत्तिमागंसे जिस सुखको खोजा 
जाता है वह नित्य होनेपर भी अतिदूर है. ओर संयतचित्त हुए 
बिना कोई उसे भोग नहीं सकता। अतः निवृत्तिमाग यद्यपि 
आकषक नहीं है तथापि एक बार जो उसपर पग रख देता हे वह 
बराबर चलता रहता है, क्योंकि उस मागपर चलनेसे जो सुख प्राप्त 
होता है वह नित्य है ओर उसको भोगनेकी शक्तिका कभी हास 
नहीं होता | इसके विपरीत प्रवृत्तिमागंस जो सुख प्राप्त होता 
है उस सखके लिये जिन भोग्य सामग्रियोंकी आवश्यकता है 
वे सब अस्थायी हैं और उस सुखको भोगनेके लिये हममें जो 
शक्ति है वह भी क्षय होनेवाली हे! दृसरे, भ्रवृत्तिसे प्ररित 
होकर जो काय किया जाता है उसके अन्त तक चाल रहनेमें 
बहुत कुछ शंका रहती हे, क्योंकि कतों किसी लोकिक इच्छासे 
ही उसमें प्रवृत्त होता है। किन्तु निवृत्तिमागंपर चलनेवालेके 
विषयमें यह शंका नहीं रहती, क्योंकि वह अपने सुख-लाभपर 
दृष्टि न रखकर काये करनेमें ही रत रहता हँ। शायद कोई 
कहे कि भ्रवृत्तिमार्गी छोगोंने ही परिश्रम करके अनेक प्रकारके 
विषय-सुखके उपायोंका आविष्कार करके मनुष्यजातिका महान 
हित किया ह ओर निवृत्तिमार्गियोंने कुछ नहीं किया। तो उन्हें 
स्मरण रखना चाहिये कि उन सब सुखसाधनोंके रहते हुए भी 
जब कोई आदमी दुस्सह झोकसागरमें निमग्न होता है, या 
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निराशाके गतंमें पड़ा होता है या असाध्य रोगसे पीड़ित होता 
हे तो निवृत्तिमार्गियोंके जीवनके उज्ज्वल दृष्टान्त ही उसको 
धीरज बँधाते हैं, और उनके अनुभवपूर्ण उपदेशोंके द्वारा ही 
उस सच्ची शान्तिका छाभ होता हे । अतः जो सच्चे सुख ओर 
शान्तिकी खोजमें हैं उन्हें कुछ-कुछ निवृत्तिमार्गो भी होना 
चाहिये ओर प्रवृत्तिमार्ग पर चलते हुए भी अपनी दृष्टि निवृत्ति- 
मार्ग पर ही रखनो चाहिये। 

कोई कह सकते हैं कि इस तरह यदि सभी निवृत्तिसार्गो 
हो जायेंगे तो दुनियाका काम केस चलेगा? किन्तु ऐसा 
सोचनेकी जरूरत नहीं हे क्योंकि हमारी स्वाथंमूलक प्रवृत्तियाँ 
इतनी अबल हैं कि निवृत्तिके अभ्याससे उनकी जड़ उखड़नेकी 
संभावना नहीं हे । उसस इतना ही हो सकता है कि वे कुछ 
शान्‍्त हो जायें, किन्तु इससे हमें ओर जगतको छाभ ही पहुँ- 
चेगा, हानि नहीं । अतः चारित्रके दो रूप हैं एक प्रवृत्तिमूलक 
ओर दूसरा निवृत्तिमूलक | इन दोनों ही चारित्रोंका प्राण हे 
अहिंसा, और उसके रक्षक हैं, सत्य, अचोयं, ब्रह्मचय और 
अपरिपग्रह । 

४, अहिंसा 
जैनाचारका प्राण 

अहिंसा ही परमधर्म है । अहिंसा ही परत्रह्म हे । अहिंसा 
ही सुख शान्ति देनेवाली है, अहिंसा ही संसारका त्राण करने- 
वाली हे । यही मानवका सच्चा धरम हे, यही मानवका सक्षा 
कम हैं । यही वीरोंका सच्चा वाना है, यही धीरोंकी प्रबल 
निशानी है । इसके बिना न मानवकी ज्ोभा हे न उसकी शान 
हे। मानव ओर दानवमें केवल अहिंसा और हिंसाका ही तो 
अन्तर हे । अहिंसा मानवी हे ओर हिंसा दानवी हँ | जबसे 
मानवने अहिंसाको भुला दिया तभीसे वह दानव होता जाता 
हे और उसकी दानबताका अभिश्ञाप इस विश्वको भोगना पड़ 


8. 


रहा है । फिर भी मानव इस सत्यको नहीं समझता। किन्तु 
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बह दिन दूर नहीं है जब मानवसंसार उसे समझेगा, क्योंकि 
उसके कष्टोंका दूसरा इलाज ही नहीं हे । 

संसार सुख शान्ति चाहता है, इसका मतलब हे कि संसा- 
रमें निवास करनेवाला प्रत्येक प्राणी सुखशान्तिका इच्छुक हे। 
कोई मरना नहीं चाहता। दुःखीसे दुःखी प्राणी भी जीवित 
रहनेकी चाह रखता है । सबको अपना जीवन प्रिय ही नहीं, 
बल्कि अतिप्रिय हं। एसी अति प्यारी चीजको जो नष्ट कर 
डालता है वह हिंसक है, दानव हैं; पातकी हे । और जो उसकी 
रक्षा करता हैं, अपने प्राणोंका बलिदान करके भी त्रस्तोंको 
बचाता हे, उन्हें जीवनदान देता है, वह अहिंसक है वही सच्चा 
मानव हैँ । इस मानवताका मूल्य वही आँक सकता है, जिसके 
प्राणोंपर कभी संकट आया हे। जो केवल मारना जानते हैं, 
सताना जानते हैं, उनसे यह आज्ञा कैसे की जा सकती हे ? 

कहावत प्रसिद्ध ह-'जाके पैर नहिं फटो बिबाई, वह क्‍या 
जाने पीर पराई ?? जिसके जीवनपर कभी दुःखकों घटा नहीं 
घहराई, कभी किसी आततायीकी तलवार नहों पड़ी, वह क्‍या 
जान सकता है कि दूसरोंको मारनेमें या सतानेमें क्‍या दुःख 
हे ? काश यदि मानवने अपने जीवनपर बीती दुःखद घटना- 
ओंसे शिक्षा ली होती तो आज मानव मानवके खनका प्यासा 
न होता । किन्तु मानव इतना स्वार्थो हे या उसकी स्वाथपरक 
वृत्तियाँ इतनी प्रबल हैं, कि वह स्वयं जीवित रहना चाहता 
हे किन्तु दूसरोंके जीवनको कतई परवाह नहीं करता । उसकी दशा 
नशोेमें मस्त उस मोटरचालककी सी है जो सरपट मोटर दोड़ाते 
हुए यह भूल जाता है कि जिस सड़क पर मैं मोटर चला रहा 
हूँ उसपर कुछ अन्य प्राणी भी चल रहे हैं, जो मेरी मोटरसे 
दबकर मर सकते हैं। उसे अपने जीवनकी व अपने सुख 
चेनकी तो चिन्ता हें किन्तु दूसरोंकी नहों। मुझे स्वादिष्टसे 
स्वादिष्ट पदार्थ खानेको मिलने चाहिये चाहे दूसरोंकों सूखा 
कोर भी न मिले । मेरे खजानेमें बेकार सोने-चाँदीका ढेर छगा 
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रहना चाहिये चाहे दूसरोंके तनपर फटा चीथड़ा भी न हो। 
मेरी साहकारी सैकड़ोंको गरीब बनाती हँ तो मुझे क्या? 
मेरे भोगविलासके निमित्तसे दूसरॉंके प्राणोंपर बन आती है 
तो मुझे क्‍या ? हमारे साम्राज्यवादकी चक्कीमें देशका देश पिस 
रहा है तो हमें क्या ? व्यक्ति, समाज ओर राष्ट्रकी ये भावनाएँ 
ही दसरे व्यक्तियों, समाजों और राष्ट्रोंका निदंडन कर रही हैं। 
इनके कारण किसीको भी सखसाता नहीं है। परस्परमें अवि- 
श्रासकी तीत्र भावना रात दिन आकुल करतो रहती है । सब 
अवसरकी प्रतीक्षामें रहते हैं कि कब दूसरेका गला दबोचा 
जाय । ये सब हिंसक मनोवृत्तिका ही दृष्परिणाम है जो विश्वको 
भोगना पड़ रहा हे । इससे बचनेका एक ही उपाय ह ओर 
वह है जिओ ओर जीने दो? का मन्त्र । उसके बिना विश्वमें 
शान्ति नहों हो सकती | 
कुछ छोग अहिंसाको कायरताकी जननी समझते हैं और 
कुछ उसे अच्छी मानकर भी अशक्य समझते हैं। .उनका ऐसा 
ख्याल हं कि अहिंसा है तो अच्छी चोज मगर वह पाली नहीं 
जा सकती । ये दोनों ही ख्याल गछत हैं। न अहिंसा कायरता- 
को पेंदा करती हे और न वह ऐसी ही ह कि उसका पाछन 
करना अदशफ्य हो । अहिंसापर गहरा विचार न करनेसं ही 
ऐसी धारणा बना ली गई है । हिंसा न करनेको अहिंसा कहते 
हैं। किन्तु अपने द्वारा किसी प्राणीके मर जानेस या दुः्खी हो 
जानेस हो हिंसा नहों होती। संसारमें सवन्र जीब पाये जाते 
हैं और वे अपने निमित्तस मरते भी रहते हैं फिर भी जैनधर्म- 
के अनुसार इसे तबतक हिंसा नहीं कहा जा सकता जबतक 
हिंसारूप परिणाम न हों। वास्तवमें हिंसारूप परिणाम ही 
हिंसा हैं । अर्थात्‌ जबतक हम प्रमादी ओर अयकब्लाचारी नहों 
तबतक किसीका घात हो जाने मात्र्स हम हिंसक नहीं कह- 
लाये जा सकते | 
आय यह है कि हिंसा दो प्रकारसे होतो है एक कषायसे 
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अथात्‌ जानबूझकर और दूसरे अयत्नाचार या आसावधानी- 
से । जब एक मनुष्य क्रोध, मान, माया या लोभके वश्ञ दूसरे 
मनुष्यपर वार करता हे तो वह हिंसा कपायसे कही जाती है 
ओर जब मनुष्यकोी असावधानतासे किसीका घात हो जाता 
हे या किसोको कष्ट पहुँचता हे तो वह हिंसा अयत्नाचारसे 
कही जाती हे । किन्तु यदि कोई मनुष्य देख भालकर अपना 
कार्य कर रहा हे और उस समय उसके चित्तमें किसीको कष्ट 
पहुँचाने का भी भाव नहीं हे, फिर भी यदि उसके द्वारा 
किसीको कष्ट पहुँचता हे या किसीका घात हो जाता है तो वह 
हिंसक नहीं कहा जा सकता । इसी बातको स्पष्ट करते हुए शाख- 
कारोंने लिखा हे-- 

“उच्चालिदम्मि पादे इरियासमिदस्स णिग्गमट्ठाणे। 

आवादेज्ज कुलिगो मरेज्ज त॑ जोगमासेज्ज ॥। 

ण हि तस्स तण्णिमित्तो बंधों सुहुमो वि देसिदों समये । 

--प्रवच० पृ० २६२ । 


अर्थात्‌--“जो मनुष्य आगे देख भालकर रास्ता चल रहा हे 
उसके पेर उठानेपर अगर कोई जीव पैरके नीचे आ जावे ओर 
कुचलकर मर जावे तो उस मनुष्यको उस जीवके मारने का 
थोड़ा सा भी पाप आगममें नहीं कहा ।” 

किन्तु यदि कोई मनुष्य असावधानतासे कार्य कर रहा है 
उसे इस बातकी बिल्कुल परवाह नहीं हे कि उसके इन कारयसे 
किसीको हानि पहुँच सकती हे या किसीके प्राणोंपर बन आ 
सकती हे, और उसके द्वारा उस समय किसीको कोई हानि 
पहुँच भी नहीं रही हो, फिर भी वह हिंसाके पापका भागी है-- 

'मरदु व जीवदू जीवो अजदाचारस्स णिच्छिदा हिसा । 

पयदस्स णत्थि बंधो हिसामेत्तेण समिदस्स ॥१७॥ --प्रवच० ३ । 


अथोत--जीब चाहे जिये चाहे मरे, असावधानतासे काम 
करनेबालेकी हिंसाका पाप अवश्य लगता । । किन्तु जो साव- 
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धानीसे काम कर रहा हे उसे प्राणिवध हो जानेपर भी हिंसाका 
पाप नहों लगता ।! 

अहिंसाकी इस व्याख्याके अनुसार अपनेसे किसी जीवका 
घात हो जाने या किसीके दखी हो जानेपर भी तबतक हिंसा 
नहीं कहलाती जबतक अपने भाव उसे मारने या दुःखी करनेके 
न हों, अथवा हम अपना काय करते हुए असावधान न हों । 
किन्तु यदि हमारे भाव किसीको मारने या कष्ट पहुँचानेके हों 
परन्तु प्रयत्न करनेपर भी हम उसका कुछ भी अनिष्ट नहों कर 
सके, तब भी हम हिंसक ही समझे जायंगे। क्योंकि जो दूसरों 
का बुरा करना चाहता हैँ वह सबसे पहले अपना बुरा करता 
हे। जेसा कि कहा ह-- 


स्वयमेवात्मना55त्मानं हिनस्त्यात्मा प्रमादवान्‌ । 
पूर्व प्राण्यन्तराणां तु पश्चाद स्थाद्दा न वा वध: ॥--सर्वार्थ० पु० २०६॥ 


अर्थान--प्रमादी मनुष्य पहले अपने द्वारा अपना ही घात 
करता है, पीछे दूसरे प्राणियोंका घात हो या न दो ।! 

असलमें जनधमंमें हिंसाको दो भागोंमें बाँठ दिया गया 
हं--द्रव्यहिंसा और भावहिंसा । जब किसीको मारने या सताने 
अथवा असावधानताका भाव न होनेपर भी दूसरेका घात हो 
जाता है तब उस द्रव्यहिंसा कहते हैं और जब किसीको मारने 
या सताने अथवा असावधानताका भाव होता हे तब उसे 
भावहिंसा कहते हैं। वास्तवमें भावहिंसा ही हिंसा हे। द्रव्य- 
हिंसाको तो केवछ इसलिये हिंसा कहा ह कि उसका भाव- 
हिंसाके साथ सम्बन्ध है । किन्तु द्रव्यहिंसाके होनेपर भावहिंसा 
अनिवाय नहीं हैं, अथात्‌ जिस आदमाके द्वारा किसीका घात 
हो जाता है या किसीको कष्ट पहुँचता हे उस आदमीका इरादा 
हो ऐसा करनेका था ऐसा एकान्तरूपसं नहीं कहा जा सकता। 
अतः जहाँ कताके भावोंमें हिंसा ह वहीं हिंसा हे, उसके द्वारा 
कोई मारा जाय या न मारा जाये। ओर जहाँ कताके भावोंमें 
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हिंसा नहीं है वहाँ हिंसा भी नहीं हे, भले ही उसके निमित्तसे 
किसीकी जान चंडी जाये। अगर द्रव्यहिंसा ओर भाव हिंसाको 
इस प्रकार अलग न किया गया द्वोता तो कोई भी अहिंसक न 
बन सकता ओर यह शंका बराबर खड़ी रहती-- 


जले जन्तु: स्थले जन्तुराकाशे जन्तुरेव च। 
लोके कर्थ भिक्षुरहिसक: ॥* 
जलूमें जंतु हैं, स्थलूमें जंतु हैं और आकाझमें भी जंतु 
० 
हैं। इस तरह जब समस्त लछोक जन्तुओंस भरा हुआ है तो 
कोई मुनि केसे अहिंसक हो सकता है ?? 


न] च्ड 

इस अंका का उत्तर इस प्रकार दिया ह-- 
'मूक्ष्मा न प्रतिपीडचन्ते प्राणिन: स्थुलमर्तय: । 
ये शकक्‍यास्ते विवज्पन्ते का हिसा संयतात्मन: ॥।' 


जीव दो ग्रकारके हैं सूक्ष्म ओर बादर या स्थूलछ । जो जीब 
सूक्ष्म अथात्‌ अदृश्य होते हैं और न तो किसीस रूकते हैं ओर 
न किसीको रोकते हैं, उन्हें तो कोई पीड़ा दी हो नहीं जा 
सकती । रहे स्थूल जीव, उनमें जिनकी रक्षा की जा सकती है 
उनकी की जाती है। अतः जिसने अपनेको संयत कर लिया है 
उसे हिंसा का पाप केसे लग सकता हैं ?? 

इससे स्पष्ट हे कि जो मनुष्य जीवोंकी हिंसा करनेके भाव 
नहीं रखता बल्कि उनको वचानेके भाव रखता हैं और अपना 
प्रत्येक काम ऐसी सावधानीस करता है कि उससे किसीको भी 
कष्ट न पहुँच सके उसके द्वारा जो द्रव्यहिंसा हो जाती है उसका 
पाप उसे नहीं लगता । अतः जनधर्मकी अहिंसा भावोंके ऊपर 
निर्भर ह. ओर इसलिये कोई भी समझदार उसे अव्यवहाय॑ 
नहीं कह सकता। मनुष्यस यह आशा की जाती है कि बह 
अपने स्वाथंके पीछे किसी भी अन्य जीवको सतानेके भाव 
चित्तमें न आने दे ओर अपना जीवननिवबोह इस तरीकेसे करे 
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कि उससे कमसे कम जीवोंका कमसे कम अहित होता हो | 
जो मनृष्य इस तरहकी सावधानी रखता हे वह अहिंसक है । 

अहिंसाको व्यवह्ाय बनानेके लिये जसे हिंसाके द्रव्यहिंसा 
ओर भावहिसा भेद किये गय है, वेस हो अहिंसाके भी अनेक 
भेद किये गये हैं। सबसे प्रथम तो ग्रहस्थ और साधुकी अपेक्षा- 
से अहिंसा दो भागोंम॑ बाँट दी गई है । ग्रहस्थकी अहिंसाकी 
सीमा जदी ह ओर साधु की अहिंसाकी सीमा जुदी हं। जो 
एकके लिये व्यवहाय हे बही दसरेके लिये अव्यवहाय है 
क्योंकि दोनोंके पद ओर उत्तरदायित्व विभिन्न हैं। दूसरे, 
गृहम्थकी दृष्टिस भी उसके अनेक प्रभेद किये गये है । यदि उन 
सीमाओं ओर भेद प्रभेदोंको भी दृष्टिमं रखकर जनी अहिंसा- 
को देखा जाये तो हमें विश्वास हे कि उसपर अव्यावहारिकता- 
का दोषारोपण नह किया जा सकेगा । 


गहस्थकी अहिसा 


हिंसा चार प्रकारकी होती ह--संकल्पी, उद्योगी, आरम्भी 
ओर विरोधी | बिना अपराधके जान बूझकर किसी जीवका 
वध कग्नेकी संकल्पी हिंसा कहते हं। जस, कसाई पद्मवध 
करना ह । जीवन निवांह के लिये व्यापार खेती आदि करने 
कल कारखाने चलाने तथा सनामें नांकर हॉकर युद्ध करने 
आदिमें जो हिंसा हा जाती ह उस उद्योगी हिंसा कहते हैं। 
सावधानी रखते हुए भी भोजन आदि बनानेमें जो हिंसा हो 
जाती है उसे आरम्भी हिंसा कहते हैं। ओर अपनी या दमसरों: 
को रक्षाके लिय जो हिंसा करनी पड़ती हे उस विरोधी हिंसा 
कहते हैं । 

जनधमम सब ससागा जांबाकों दी भेदोंसं बॉटा गया ह 
एक स्थावर आर दूसरा त्रस । जनधमके अनुसार मनप्य, पडा 
पक्षी, कोड़, मकोड़ आदिके अनिगिक्त प्रथ्वी, जलछ, अग्नि, वायु 
आर वबनम्पतिम भी जीव हूं । मिट॒टीमें कीड़ आदि जोब तो 
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हैं ही, परन्तु मिद्टीका ढेला स्वयं प्र«वीकायिक जीवके शरीरका 
पिण्ड है । इसी तरह जलबिन्दमें यंत्रोंके द्वारा दिखाई देनेवाले 
अनक जाबोॉके अनिरिक्त वह म्वयं जल्कायिक जीव के झरीरका 
पिण्ड हैं । ऐसं हो अग्नि आदिके सम्वन्धमें भी समझना 
चाहिये इन जीबॉकोा म्थावर जीव कहते हैें। और जो जीव 
चलते फिरते दिखाई दत है, जंस मनष्य, पदा., पक्षी. कीडे 
मकाड़ बगंग्ह. वे सत्र त्रस कह जाते है। इन दोनों प्रकारके 
जीवॉमेंस ग्रहम्थ म्थावर जीवां की रक्षाका तो यथाश्क्ति 
प्रयत्न करता हैं, आर बिना जरूरत न प्रथवी खादता है. न 
जलको खराब करता हैं, न आग जलाता हे, न हवा करता है 
ओर न हरी साग सर्व्जीकों या वृक्षोंको काटता है। तथा त्रस 
जीवोंकी केवल संकल्पा हिंसाका त्याग कगता हैं । इस हिंसाका 
त्याग कर देनेसे उसके सांसारिक जावनमें कोई कठिनाई उपस्थित 
नहीं होती: क्योंकि संकल्पी हिंसा मनोविनोदके लिये या दसरोंको 
मारकर उसके माँसका भक्षण करनेके लिये की जाती ह | खद 
हे कि मनुष्य जिओ और जीने दो! के सिद्धान्तकों भुलाकर 
दिलबहलावके लिये जंगलमें निद्वन्द विचरण करनेवाले पञ्म 
पक्षियोंका शिकार खेलता ह और उनके माँससे अपना पेट 
भरता है । यदि मनुष्य एऐसा करना छोड़ दे तो उससे उसकी 
जीवनयातन्रामें कोई कठिनाई उपम्थित नहीं होती। मनष्यके 
दिलबहलावके साधनोंकी कमो नहीं ह ओर पेट भरनके लिये 
प्रथ्वीसे अन्न और हरी साग सब्जी उपजाई जा सकता हैं जिससे 
तरह तरहके स्वादिष्ट भोजन तेयार हो सकते हैं। आजके यगमें 
वैज्ञानिक साधनोंसे सब जगह खाद्यान्न उपजाया जा सकता है 
ओर अनावश्यक जानवरोंकी पेदायशकों भी रोका जा सकता 
हे | यदि मनुष्य यह संकल्प करले कि हम अपने लिये किसी 
जीवकी हत्या न करेंगे तो वह दूसरी दिशामें और भी अधिक 
उन्नति कर सकता हैं । 
फिर मांसाहार मनुष्यका प्राकृतिक भोजन भी नहों है, 
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उसके दाँतों ओर आँतोंकी बनावट इसका साक्षी हे । न माँसा- 
हारस वह बल ओर टाक्ति ही प्राप्र होती हं जो घी, द्ध और 
फल्शहाग्स प्राप्त होती हैं। इसके सिवा मांसाहार तामसिक 
हूं, उसस मनप्यकी सात्विक वृत्तियोंका घात हॉता है। इसके 
विपयमे काफी लिखा जा सकता हें किन्‍त यहाँ उसके लिये 
उतना स्थान नहां है | इसी तरह शिकार खेलना भी मनुष्यकी 
नझंसता हैं । व्याप्र बगेरद हिंसक पञ्र भी तभी दसरे जानव- 
रोंपर आक्रमण करते है जब उन्हें भूख सताती ह। किन्तु 
मनणष्य उनसे भी गया बीता है, जा डरसे भागते हुए पद्मऊंक 
पीछे घोड़ा दोडाकर और बाण या बन्द्रककी गॉलीसे उनको 
भूनकर अपना दिल बहल्ाता हैं। कुछ लोगोंका कहना हैं कि 
शिकार खेलनेस वीरता आती हैं, इ्सलिय म्रगया करना क्षत्रि- 
यका कतंव्य है । उन्होंने शायद ऋरता ओर निर्दयताको बीग्ता 
समया ह। किनन्‍त वीरता आन्तरिक जञ्राय हैं जो तेजम्वी 
पुरुषोंमें समय समयपर अन्याय व अत्याचारका दमन करनके 
लिय प्रकट हाती हैं । डरकर भागते हए झक पञ्मओंके जीबनके 
साथ हाली रबलना शग्बीगना नहीं हं, कायरता है । जो एसा 
करते ह, वे प्रायः कायर हात हैं । इसका प्रत्यक्ष उदाहरण हमने 
हिन्द मुम्लिस दंगेंके समय बनारसमें देखा। हमार मुहाल्में 
अधिकतर बस्ती सल्लाहॉँकी है । वे इतन क्रर होते है कि बड़- 
बड़ घड़ियालोंको पकड़कर साग सब्जीकी तगह काट डालते 
हैं, ओर खा जाते है। किन्तु हिन्दू-मुम्लिम दंगेके समय उनकी 
कायरता दयनीय थी । अपनी नाँवोंमें बेठ बैठकर सब उस पार 
भाग गये थे आर जो झप थ वे भी जन विद्यार्थियोंस अपनी 
रक्षा करनंकी प्राथना किया करत थ। अतः मांसाहार या 
शिकार खलनस गदारबीरताका काइ सम्बन्ध नहों ह। इसलिय 
इनस वचना चाहिय । 

इसी तरह धर्म समझकर देवीके सामने बकरों, भसों और 
सुकरों का बलिदान करना भी एक प्रकारकी;मूढ़ता ओर ज्लुआं॑- 
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सता है । इसस देवी असन्न नहीं होती । धर्माराधनके स्थानोंको 
वच डखाना बनाना आभा नहीं दता । अनः सबस पहिल्ल गृह- 
स्थफा घमके लिये, पटके छिय आर दिलवहलावके लिय किसी 
भी प्राजीका घरात नहीं करना चाहिय । 

कुछ लछोंग कहत है कि जब जनधर्मके अनुसार जरू नथा 
वनस्पति बगेग्ह भी जीवॉका कलेवर ही है, तव निरामिष 
भाजियोंकी वनस्पति वर्गरह भी नहीं खाना चाहिये | परन्त 
जो सप्रधात यकक्‍त कलेवर हाता ह उसकी ही माँस संज्ञा हं। 
वनस्पति म॑ सप्रधातु नहीं पाई जाती । अतः उसका माँस संज्ञा 
नहां ह । इसी तरह कुछ लोग स्वयं मरे हुए प्राणोके माँसके 
खानेम॑ दोप नहों बतलाते । यह सत्य ह कि जिस प्राणीका वह 
माँस हं, उसे मारा नहों गया। किन्तु एक ता मांसमें तत्काल 
अनेक सूक्ष्म जावबोंको उर्त्पत्ति हों जाती हू, दूसरे माँस भक्षणसे 
जो बुराइयाँ उत्पन्न होती हूँ, उनसे मनुष्य कभी भी नहीं बच 


सकता । कहा भा हँ-- 


माँसास्वादनलब्धस्य देहिनों देहिन॑ प्रति । 
हंतु प्रवर्तते बुद्धि: शकुन्य इब दुधिय: ॥२७॥ --्योगशा० । 


अर्थात--जिसकों माँस खानेका चसका पड़ जाता हें, 
उस प्राणीकी बुद्धि दुष्ट पक्षियोंके समान दूसरे प्राणियोंको 
मारनेमें लगती हे ।' 

आज माँस भक्षणका बहुत प्रचार हं उसका ही यह फल हें 
कि अपने स्वाथके पीछे मनुष्य मनुष्यका दुश्मन वना हुआ हैं । 
एकको दूसरेका वध करते हुए जरा भी संकोच नहीं होता । 
अतः इसस बचना चाहिये | 

घस तरह गृहस्थको त्रस जीवोंकी संकल्पी हिंसाका त्याग 
ज़रूर करना चाहिये। अब रह जाती हैं, उद्योगी आरम्भी आर 
विरोधी हिंसा । एक नीच श्रणीके ग्ृहस्थक लछिय ६नका त्याग 
वरना हाक्य नहं। हं, क्योंदि. बस अपने कुट्ठम्बियांके भरण- 
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पोपणके लिये कोई न कोई उद्योग और कुछ न आरम्भ 
अवटदय करना पड़ता है, उसके विना उसका निवाह नहीं हा 
सकता । किन्तु उसे ऐसा ही उद्योग ओर आरम्भ करना चाहिये 
जिसमें दसर प्राणियोंकों कमसे कम दष्ट्र पहचनेकी संभावना 
हा | इसी तरह विगोधी हिंसास भी गृहस्थ नहीं बच सकता । 
यद्यपि वह म्वयं किसाीस अकारण बिदशध पदा नहीं करता, 
किन्तु यदि कोई उसपर आक्रमण करे तो उससे वचनक व्थिय 

बराबर प्रयत्न करेगा । आक्रमणकारीका सामना न कबन्क 
डर्कर घरमें छिप जाना अहिसाकी निश्ञानी नहों हं। घ्स 
मानसिक हिसास तो प्रत्यक्ष हिंसा कहीं अच्छी ह । जनशास्त्रम 
तो स्पष्ट छिखा हें-- 

नापि स्पष्ट: सद्टिय: स सप्तभि भगैर्मनाक ।--पम्वाध्यायी । 


_जनधरमंका जो सच्चा श्रद्धानी है वह सात प्रकारके भयोंसे 
सवधा अलछता रहता हं ।! 

जनधर्मक सभी तीथड्ूर शक्षत्रियवंधी थ । उन्होंने अपने 
जीवनम अनक दिग्विजय की थीं | साय-सम्राट चन्द्रगुप्त, महा- 
मेघवाहन सम्राट खारबेल, वीर सनापति चाझुण्डराय आदि 
जन बोर योद्धा तो भारतीय इनिहासके उज्ज्वल ग्त्न है| वस्तुतः 
जनधम उन क्षत्रियोंका धम था जो युद्धस्थलमें दुइ्मसनका सामना 
तलवारसे करना जानते थे ओर उसे क्षमा करना भी जानते 
थे। जन क्षत्रियोंके लिये आदेश ह-- 

“यः जस्त्रवृत्तिःसमरे रिपु: स्थाद यः कण्टको वा निजमण्डलस्य । 

अस्त्रारिप तत्व नृपा: क्षिपन्ति न दोनकानीनशुभादगयेषु ॥” 

“-यथस्तिलक, प० €६ 


'अम्त्र डाम्प्रस सुसज्चित होकर यद्धभमिमे जो टडातन्र बनकर 
आया हां. या अपने देशका दुश्मन हो उसीपर राजागण अख- 
प्रहार करते हे, कमजोर, निहत्थे कायरों ओर सदाञ्यी पुरुषों 
पर नहां। 
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यही जंनी राजनीति हैं। अनः जो छोग अहिंसा धमंपर 
कायरताका लाबछन लगाते ह. वे श्रममें हैं। अहिसामें तो 
कायरताके लिय म्थान ही नहीं है। अहिंसाका तो पहला पाठ 
ही निभयता ह6ै। निभयता आर कायरता एक ही स्थानम नहों 
रह सकती। झाय आतन्माका एक गण हैं, जब वह आत्माक ही 
द्वारा प्रकट किया जाता है. तव वह अहिंसा कहलाता है ओर 
जब वह द्वारीरक द्वारा प्रकट किया जाता है तब वीरता । जन- 
धमकी अहिंसा या तो बीरताका पाठ पढ़ाती है या क्षमाका। 


आपत्तिकालमें ग्रहम्थका कतंठ्य बतलाते हुए एक जनाचायने 
लिखा 


“अर्थादन्यतमस्यपोच्चैरहिष्टेपु स दृष्टिमान । 

सत्मु घोरोपसगगंपु तत्पर: स्यात्तदत्यये ॥॥८१२॥ 

यद्दा न ह्यात्मसामर्थ्य यावन्मंत्रासिकशकम्‌ । 

तावद्‌ दृष्टुं च श्रोतुं च तदबाधां सहते न सः ॥८१३॥ --पश्चाध्या० 


अथांव--' धरंके आयतन जिन मन्दिर, जिन बिम्ब आदि- 
मेंसे किसीपर भी आपत्ति आ जानेपर सच्चे जनीकों उसे दर 
करनेके छिये सदा तत्पर रहना चाहिये। अथवा जबतक उसके 
पास आत्मबल,. मंत्र॒बछ, तलवारका बल ओर धनबल ह, तवतक 
वह उस आपत्तिको न तो देख ही सकता हे और न सुन ही 
सकता हे ।! 
जो कुछ धमपर आई हुई आपतक्तिके प्रतीकारके वारेमें 
हा गया है वही देशपर आई हुई आपत्तिके बारमें भी सम- 
झना चाहिये । अतः जो छोग ऐसा समझते हैं कि जनधमंका 
अनुयायी सनामें भर्ती नहीं हो सकता या युद्ध नहीं कर सकता 
वे श्रम है। आजकल जनधमके माननेवाले अधिकांद वेदय 
हैं। और सदियोंकी दासता ओर उत्पीड़नने उन्हें भी कायर 
ओर डरपाक बना दिया है । यह अहिंसाधमंका दोष नहीं हे । 
जबतक भारतपर अहिंसाधर्मी जनोंकाा राज्य रहा तबतक 
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भारत गुलाम नहीं हो सका। वे मरना जानते थे और समय- 
पर मारना भी जानते थे | किन्तु रणसे बिमुख होकर भागना 
नहीं जानते थे। प्राणोंके मोहरें कतंव्यन्युत होना तो सबसे 
बड़ी हिंसा है । 

एक बार एक लेखकने गीताम॑ प्रतिपादित अज़ु न व्यामोह- 
के सम्बन्धमं लिखा था--'अजुनका आदर अनार्योंका--बौद्ध 
ओर जन का मागं है । बह आयंका-हिन्द जातिका आदश 
कदापि नहों हूँ । हिन्द-जाति एस झूठ अहिंसाके आदशको नहीं 
मानती |” हम नहों समझते लेखकने इस आदशझको जनोंका 
आदर केसे समझ लिया ? गातासे स्पष्ट ह कि अजुन हिसाके 
भयसे युद्धसे विरत नहीं हो रहा था किन्तु अपने बन्धु बान्धवों 
और कुलका बिनाश उसे कतव्यच्यत कर रहा था। अजुनके 
हृदयमें अहिंसाकी ज्योति नहीं झलकों थी, जिसके प्रकाझमें 
मनुष्य प्राणिमात्रको अपना बन्धु ओर संसारकों अपना कुटुम्ब 
मानता हे, उसके हृदयमें तो कुटुम्ब माहने अपना साम्राज्य 
जमा लिया था । अतः वह अहिंसाका आदद नहीं था | अहिसा 
कतंव्यच्युत नहीं करती, किन्तु कतंव्यका बोध कराकर अक- 
तंव्यस बचाता है ओर कतंव्यपर दृढ़ करती है । अतः अहिंसा 
न अव्यवहाय हैं और न कायरता ओर नित्रछ्ताकी जननी हैं । 
उसकी मर्यादा, व्याख्या ओर शक्तिसे जो परिचित हे वह ऐसा 
कहनेका साहस नहीं कर सकता | 


७, श्रावकका चारित्र 


जन संघके चार अंग बनलाय ह--मुनि, आर्यिका, श्रावक 
और श्राविका । श्रावकसे मतलब ह पुरुप ग्रहस्थ और श्राविका- 
से मनलव हैं खी ग्रृहस्थ । जन गृहस्थ श्रावक कहे जाते है । 
जिसका अपश्रंश 'सरावगी' झब्द कहीं-कहीं अब भी प्रचलित 
है । श्रावक ओर श्राविकाका जेन संघमें वड़ा महत्त्वपूण स्थान 
है । उनके बिना मुनि आश्रम चल ही नहों सकता ओर उन्हूमें- 
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से तो आगे चलकर मनि होते हैं। अतः जेन ग्रहम्थका आचार 
एक प्रकारस मुनि-आचारका नोंवबरूप हे, उसोके ऊपर आगे 
चलकर मुनि-आचारका भव्य प्रासाद खड़ा होता है। अतः 
सच्चा जन ग्रहम्थ रक्त आदर्श ग्रहम्थ होता हैं । 

जनथाम्रोंम॑ लिखा हू कि गृहम्थधमंका पालन बही कर 
सकता है जो न्‍्यायस धन कमाता ह. गुणी जनांका आदर 
करता है, मीठी वाणी बोलना हैं. थम, अथ ओर कामका 
संवन इस रीनिस करता है कि एक दसरेमें बाधक नहां हाता 

ज्जाञील होता हैं. जिसका आहार ओर विहार दोनों यक्त 

होते है, सदा सज्जनोंकी संगतिमें रहता है, ओर जो गास्तज्ञ 
कृतज्ञ, दयाल, पापभीार आर जितेन्द्रिय होता ह । जिस ग्रहम्ध 
में इनने गुण हों उसके आदश गृहम्थ हानेमें सन्देह ही क्या 
है ? यदि ऐसे सदग्रहम्धथ हाने छगे नो यहीं प्रथिवी स्वगस भी 
बढ़कर हो सकती हे । किन्तु मनुप्यकी भोगलिप्सा ओर स्वाथ- 
परक वृत्तियाँ इतनी प्रवछ हाता जाती है कि वह अपन इन 
सभो सदगणोंकों भमुठा बेठा ह आर उसका आराध्य केवल काम 
ओर अथ रह गया है। यदि वद धम्माचरण भी करता हे नो 
उसीकी पूर्तिके लिय करता है । न उस न्‍्यायका विचार हू ओर 
न अन्यायका । न उसे दयासे प्रेम ह आर न पापस भय | वह 
इन्द्रियांका दास वना हुआ हू आर उसीकी तुष्टिके लिये सत्र कुछ 
करता रहता हं, अस्त, 

जन ग्रहस्थके आठ मूल गुण होते हँ--अहिंसा, सत्य 
अचोय, ब्रह्मनचयं ओर अपरिग्रहका एकदेश पालन तथा मांस 
मधु ओर मदिराका सवंथा त्याग। मूल जड़कों कहते है-- 
ये आगे बढ़नेके लिये जड़रूप हैं इसलिये इन्हें मूलगुण कहते 
हैं। इनके बिना कोई जन श्रावक नहीं कहा जा सकता | 

१, अहिसाणुव्रत 

जनसिद्धांतमें जीव दो प्रकारके बतछाये हैं सथावर और 

त्रस । जो जीव चलते फिरते हैं जसे मनुष्य, पश्ुु, चोंटी, छट 
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जूँ वगेरह | उन्हें त्रस कहते हं। ओर जो जीव प्रशवीरूप हैं 
जरूरूप हैं, अग्निरूप हैं, वायरूप हैं और वनम्पतिरूप हैं उन्हें 
स्थावर कहते है । ग्रहस्थ म्थावर जीवोंकी हिंसासे तो बच ही 
नहीं सकता. उसे अपने जीवन निवाहके लिये इन सब वस्त- 
ओंकी आवश्यकता हॉाती है। हाँ, सावधानी उनके प्रति भी 
रखता हैं, जसा आगे वनलाया गया हँ। अब रह जात हैं 
अ्स । त्रसोंकी हिसा चार प्रकाग्की होती ह संकल्पी, आग्म्भी, 
उद्योगी और विरोेधी। इनमेंसे बह केवल संकल्पी हिंसाका 
त्याग करता है। इनका विज्ञप विवेचन पहले 'अहिंसा' के 
प्रकरणमें कर दिया गया है। श्ञाम्रकारोंने लिखा हे-- 
““इत्यनारम्भजां जद्याद दिसामारम्भजां प्रति । 
व्यर्थस्थावरसिहावद्यतनामावह्ेद गृही ॥१०॥” सागार धर्मा० । 
अर्थान--'आरम्भके सिवा अन्य कायमिं होनेवार्ली हिंसाको 
ग्ृहम्थ छाड़ दे ओर खनी आदि आरम्मोंम॑ हानेवाली हिंसाको 
उ्यथकी स्थावर हिसाकी तरह यथा््रक्ति बचानका प्रयत्न कर ।? 
आर+म्भमं हॉनेबाली हिंसांके सिवा दिलबहल्टावके ल्थिये 
स्वादके लिय, चसड़के सामान जूते वर्गंग्ह बनानेके लिये ऑर 
घमके लिये जो पय्हत्या की जाती हू वह सब छोड़ देना 
चाहिये। और जीवित पञ्चओंका मारकर उनके ताजे आर 
मुलायम चमड़ेसे जो चीज बनाई जाती हैँ उनका भी व्यवहार 
हीं करना चाहिये; क्‍योंकि इससे उनके वधको प्रोत्साहन 
मिलता है । चूँकि जो ग्रहस्थ जीवन बिताता हूँ उसका निर्वाह 
विना किसी उद्योग धन्धेके चल नहीं सकता, इसलिये आगरम्भी 
हिंसा तो एक ग्रहस्थके लिये अपरिहाय हैँ, किन्तु ग्ृहम्थको 
ऐसा उद्योग करना चाहिय जिसमे जीवघान कमसे कम हां 
आर उतना ही उद्याग करना चाहिये जिलनेस उसका निवाह 
बखूबी हा सकता हा, क्योंकि जो ग्रहम्थ थोड़े आरम्भ ओर 
थोड़ी परिप्रहमें सन्तुष्ट रहता हू वहीं अहिंसा अणुत्रतकों पाल 
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सकता हे । जिसे गातदिन धनको चिन्ता सताती रहतो है, 
रात दिन नय-नये कल कारम्वाने स्योलकर धनसंग्रह करनेमें 
तत्पर ग्हता हैँ ओर अपने कमचारियां और नोकरोंको कमसे 
कम देकर उनसे अधिकस अधिक काम कराता है, न्याय ओर 

अन्यायका कनई विचार नहीं करता, बह कया खाक अहिंसाको 
पाल सकता हैं ? अहिंसा सन्‍्तोपीके लिय है, असन्तोपों कभी 
अहिंसक हो नहीं सकता। ग्रहम्थका यह कतंव्य बतलाया हे 
कि वह अपने आश्रितों ओर यथाद्ञक्ति अनाशभ्रितोंकों भी पहले 
भोजन कराकर नब स्वयं भोजन कर । जा सन्‍्तोषी होगा वही 
ऐसा कर सकता हे । असन्तांपी तो पहले अपना पेट हो नहीं, 
किन्तु अपने भण्डारकों भरनेकों चिन्ता करंगा, उसकी दृष्टिमें 
तो आश्नितोंकी चिन्ता करना ही बेकार हे। वह समझता हे 
कि मैंने मोलभाव करके उन्हें रखा हैं, हर महीने उन्हें उसके 
अनुसार वेतन दे दिया जाता हैं। उतनेमें उनका ओर उनके 
बालबच्चोंका पेट भरे या न भरे। इतनेमें यदि वे काम नहीं 
करना चाहते हों तो न कर हम दूसरे आदर्मी रख लेगे। बाजार- 
में आदमियोंकी कमी नहों हें। ऐसे विचारवाला मनुष्य कोरा 
व्यापारी हूँ किन्तु अहिंसक व्यापारी नहीं हूँ । अहिंसक व्यापारी 
तो वह हैँ जो अपनी ही तरह अपने आश्रितोंकी भी चिन्ता 
करता हू ओर उनके ऊपर जो जुल्म न करके उन्हें समयपर 
भरपेट भोजन देता है ओर उतना ही काम लेता हूं जितना वे 
कर सकते हों। यह बात अपने आश्रित मनुष्यों ओर पदञ्मओं 
दोनोंके सम्बन्धमें समानरूपसे लागू होती हू । जन शामस््रकारोंने 
अहिंसा अणुन्नतके पाँच दोंप बतलाये हैँ ओर उनसे वचते रहने- 
की ताकीद की हैं । वे दोष इस प्रकार हं-- 


१. बुरे इरादेसे मनुष्य ओर पदश्मओंको रस्सी वगेरहसे 
बाँधना । नोकर चाकरोंको तो गुस्सेमें आकर मालिक लोग 
बंधवा डालते है, किन्तु पालतू पञ्मनु तो बिना बंधे रह नहां 
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सकते । इसलिये उनको इस तगरहसे बाँधना चाहिये कि यदि 
कभो घरमें आग लग जाये तो वे बन्धन छड़ाकर भाग सक । 

२. क्ररता प्रवक डण्ड या कोड़से पीटना । 

३. निरय होकर हाथ, पर. कान, नाक बगरहका काट 
डालना । किन्तु यदि किसी पञ्म या मनुप्यके झरीरका कोई 
अवयवब सड़ गया हो या झरीग्म फोड़ा हो गया हो तो उसके 
काटने या चीरनेमें कोई दोप नहों है । 

गुस्सेमें आकर या लाभस मनुष्य या पद्मके ऊपर उसको 
शक्तिसे ज्यादा बोझा छादना या झाक्तिसे अधिक काम लेना। 
श्रावकको चाहिये कि मनप्य जितना बॉचा म्वयं उठाकर ले जा 
सके ओर उतार कर नीच रख सके उतना ही बोझा उससे उठ- 
बाय ओर रखवाये | इसी तरह चोपाया जितना बॉझा छादकर 
अच्छी तरह चल सके उतना ही उसपर लादे । उसमें भी समय 
का ध्यान अवश्य रखे | डचित समय तक हो उनसे काम लेना 
चाहिये | यदि श्रावक खेती करता हो तो हल और गाड़ी बर्ग- 
रहमें बेलोंकी समयसे जोते ओर समयस खाल दे। शक्तिसे 
अधिक काम लेना भी हिंसा ही है । 

७, भूख प्याससे पीड़ित प्राणी मर भो जाता है इसलिये 
खाना किसीका भो न रोकना चाहिये। यदि किसीने अपराध 
किया हो तो उसे डाटनेके लिय मुँहसे यह चाहे कह दे कि आज 
तुझे भोजन नहीं मिलगा, किन्तु भोजनका समय आनेपर तो 
नियमस दूसरोंको खिल्शाकर ही स्वयं खाना चाहिय | हाँ, यदि 
कोई अपना आश्रित वीमार हो या उसने स्वयं ही उपबास किया 
हो तो वान दूसरो हू । अतः श्रावककों इस बातका बराबर 
ध्यान रखना चाहिय कि अहिसात्रतमें दाप न आने पाये । 

यदि अहिसात्रती श्रावक अपने आश्रितोंके साथ ऐसा प्रममय 
व्यवहार रखे तो उसे इससे आर्थिक दृष्टिसे भी छाभ हो रहेगा 
क्योंकि प्रममय व्यवहारस कमंचारीगण उसके कामको अपना 
समझकर दिल लगाकर काम करेंगे ओर उसके हानि-लछाभको 
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अपना हानि-लाभ निनेंगे । इस नरहसे अहिसामृुलक व्यवहार 
स्वोथ आर परमसाथ दोनों ही दृष्टिस छाभदायक है । यदि जमों 
दार आर मिलछ्मालिक अपने आश्रिन किसानों और मजदूरोंके 
साथ एसा ही प्रममय व्यवद्यार करत आते तो आज़ उन दानोंमें 
जो खींचातानी चलती रहती है. बह उतना कटुरूप धारण न 
करनी ओर न जमीदारी आर कल कारखानोंपर सरकारी निय॑- 
त्रणकी बान ही पदा होती । अम्तु । 


राजिभोजन आर जलभालन 


अहिसातव्रती श्रावककोी रातम॑ भोजन नहीं करना चाहिये 
आग पानी भी कपड़से छानकर काममें छना चाहिये। रातमें 
भांजन करनेक दष्परिणाम प्रायः समाचारपतन्रोंमें प्रकट होते 
रहत है । कहां चायकी कटलोम॑ छिपकर्तीके चर जानेक कारण 
चाय पीनेवाल् मनप्योंका मरण सननेम॑ आता है. कभी किसी 
दावनमे पकत हुए बरतनम साँपके रंध जानके कारण मनुष्यों- 
का मरण सननमे आता ह | प्रतिवष इस तरहकी दा चार घट- 
नाई घटती रहती है. मगर फिर भी मसनुप्योंकी आँख नहीं 
खुलती । भोजन हमझा दिनके प्रकाशमं ही देख भालकर करना 
चाहिये । रात्रिमं तेजस तेज प्रकाशका प्रबन्ध होनेपर भा एक 
तो उतना स्पष्ट दिखलाई नहां देता, | जतना दिनमे॑ दिखलाई 
देता है | दूसर. सूय के प्रकाशर्म जा जीव जन्तु इधर उधर जा 
छिपते हं. रात्रि होते ही वे सब अपने अपने खाद्यकी खोजमें 
निकल पड़ते ह, कृत्रिम प्रकाश उन्हें रोक नहीं सकता, वल्कि 
अधिक तेज प्रकाशझसे पतंगे वगेरहः और भी अधिक आत॑ है। 
खानवाला भांजन करता जाता ह आग पतग वगेरह टप टप 
गिरते हैं । राजिको हल्वाईकी दकानपर जाकर देख । नीच 
भट्टापर दधकी कडाही चढी होती हैँ आर ऊपर विजलीक वल्च- 
पर पतंगे मंडराते रहते है ओर कड़ाहीमें गिर गिरकर पाने 
बालोंके लिये मलाईका लर्छा बनानेका काम करते रहते ६ 


चारित्र 0 


पास ही छिपकली उनके शिकारके लिय लपकती रहती है, जो 
कभी-कभी दूधमें भी जा पड़ती है। एक बार इसी तरहके दूध- 
को जमा दिया गया। सुबहको जिसने उस दूधके दहीकी छम्सी 
पी उसीकी हालत खराब हो गई। पीछे दहीके कुंडमें नीचे 
छिपकली मरी हुई पाइ गई | यदि भोजनमं जे खा ली जाये तो 
जलोदर रोग हो जाता हैं और मकड़ी खा ली जाय तो कुप्ठ हो 
जाता है । तथा वेद्यकशासत्रके अनुसार भी भोजन करनेके तीन 
घंटके पश्चाव 'जब खाय हुए भोजनका परिपाक होने लगे तब 
झाय्यापर सोनेका विधान है । जो लोग रात्रिमें भोजन करते हैं 
वे प्रायः भाजन करके पड़ रहते हैं ओर विपयभोगमें छग जाते 
हैं । इससे स्वाम्थ्यकी बड़ी हानि होती हे । अतः नीरोगताकी 
हष्टिसे भी दिनमें ही भाजन करना हितकर है । 

इसी तरह पानी भी हमेशा छानकर ही काममें लाना 
चाहिये । बिना छने पानीमें यदि कीड़े हों तो वे पेटमें जाकर 
अनेक संक्रामक रोग पेदा करते हैँ। जब हजा वगेरह फेला 
होता है तब पानोकों पकाकर पीनेकीं सलाह दी जाती है । 
बाम्तवमें पका हुआ पानी कभी भी विकार नहीं करता। जेन 
साथ पका पानी ही कामम॑ लाते ह। किन्‍त जंन ग्रहस्थोंका पक 
पानाका तो नियम नहीं कराया जाना, किन्तु छने पानीका 
नियम कराया जाता है । अनछने पानीसे छना पानी साफ होता 
हैं ओर छने पानीसे पका पानी डद्ध होता हैं। आजकल तो 
जगह-जगह नल लगे हुए ह। किन्तु नलांका पानी भी छानकर 
ही कामम लना चाहिय; क्योंकि नछांक पानीमें भी जंग मिद्री 
बगरह मिलो आती हं, जो कपड़पर जम जाती हं। एक वार 
तो सॉँपका बच्चा कहींसे नलमें आ गया था। अतः चाहे नलका 
पानी हो या कुण्का हो या नदोंका हो, सबको छानकर ही काम- 
में लेना चाहिये । इससे हम अनेक रोगों और कट्टोंसे वच जाते 
ह। एक वार समाचापत्रम मुरादाबाद जिले-] एक 


बनना 
प्रकाशिव हुई थी। एक ७&ड्टका रानको खाटके नल्‍्प् 


पानी रख 
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कर सो गया | उसमें बिच्छ गिर गया। अचानक .लडकेकों 
रातमें प्यास रछूगी ओर उसने बिना देखे ही गिलास उठाकर 
मंहस छूगा लिया। विच्छु उसके मुँहमें चछा गया ओर डसके 
हलकमे चिपट कर इंक मारन छगा। लड़का तिलमिला उठा। 
बहुन उपचार किया गया मगर बिच्छू छुड़ायान जा सका | 
आखिर लड़कने तडफ-तड़फ कर जान दे दी। ऐसी आकस्मिक 
दुघटनाओंस शिक्षा छना चाहिय और रात्रिभोजन तथा बिना 
छन पानीस वचना चाहिय । धारमिक विपयोंमें केवल धमकी ही 
मयादा नहां हू, उनमें व्यक्ति ओर समाजका सामूहिक हित भी 
छिपा हआ हैं । 


२. सत्याणुव्त 


जा वम्तु जसा देखा हां या सुनां हो, उसको वेसा हान 
कहना लाकमें असत्य कहलाता हँ। परन्त जनधममं सत्य 
स्वयं कोई स्वनन्त्र त्रत नहों है, किन्तु अहिसात्तकी रक्षा करना 
ही उसका लक्ष्य हैं। इसलिय जनधममं जो बचन दसरोंको 
कष्ट पहुँचानेके उद्देदयसे बोला जाता है वह सत्य होनेपर भी 
असत्य कहलाता है । जसे, कान पुरेषको काना कहना यद्यपि 
सत्य हँ, किन्तु यदि उससे उस मनुप्यकें दिलको चोट पहँचती 
हं, या यढि उसे चोट पहुँचानके बिचारस काना कहा जाता है 
तो वह असत्यमें ही गिना जायेगा। इसी हृष्टिसे यदि सत्य 
बोलनेसे किसीके प्राणॉंपर संकट बन आता हो तो उस अवस्था- 
में सत्य बोलना भी बुरा कहा जायेगा। किन्तु ऐसे समयमें 
असत्य बोलकर किसाके प्राणोंकी रक्षा करनेसे यदि उसके जुल्म 
ओर अत्याचारोंसे दूसरोंके प्राणॉंपर संकट आनेकों संभावना 
हो तो उक्त नियममें अपवाद भा हो सकता हैं; क्योंकि यद्यपि 
व्यक्तिके जीवनकी रक्षा इष्ट «हैं, किन्तु व्यक्तिके जुल्म और 
अत्याचारोंकी रक्षा किसी भी अवस्थामें इष्ट नहीं हें। और 
अत्याचारोंके परिशोधके लिये व्यक्ति या व्यक्तियोंकी जान ले 
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लेनेकी अपेक्षा उनका सुधार कर देना अति उत्तम है, किन्तु 
यदि यह शञक्य न हो तो अन्याय और अत्याचारकों सहायता 
देना तो कभी भी उचित नहों हें। मगर व्यक्ति सुधर सकता 
है आर इसलिय उसे अवसर अवइय देना चाहिय। प्राणरक्षाके 
लिय असत्य बोलनेके मृुठम यही भाव हं । 

असत्य वचनके अनेक भंद हैं, जसे-१-मनुप्यके विपयमें 
झूठ वाॉलना | झादी विवाहके अवसरोंपर विशोधियोंके द्वारा 
इस तग्हके झूठ बोलनेका प्रायः चलन है । विरोधी लोग विवाह 
न हाने देनेके लिये किसीकी कन्‍्याको दृषण लगा देते हैं, किसीके 
लड़केमें बुराइयाँ बतला देते हैं। २-चोपायोंके विषयमें झूठ 
बोलना । जसे, थोड़ा दूध देनेवाली गायको बहुत दूध देनेवाली 
बतलाना या बहुत दूध देनेबाली गायको थोड़ा दूध देनेवाली 
बतलाना । ३-अचेतन वम्तुअंके विषयमें झूठ बोलना। जेसे 
दूसरेक्री जमीनको अपनो बतलाना या टेक्स वगेग्हसे बचनेके 
लिये अपनी जमीनकों दूसरकी बनलाना । ४-लाँचके लोभसे या 
ईषा होनेसे किसी सच्ची घटनाके विरूद्ध गवाही देना । ५-अपने 
पास रखी हुई किसीकी धघरोहरके सम्बन्धर्म असत्य बोलना । 
ये ओर इस तरहके अन्य झूठ बचन ग्ृहम्थकां नहीं बोलना 
चाहिये | इनसे मनुप्यका विश्वास जाता रहता है और अना- 
चारको भी प्रोत्साहन मिलता है, तथा जिनके विपयमें झठ 
बोला गयाह उन्हें दःख पहँचता है आर वे जीवनके वंरी 
बन जाते हैं। जो लोग कारबार रूजगारमें अधिक झूठ बोलते 
हैं ओर सच्चा व्यवहार नहीं रखत, बाजारमें भी उनकी साख 
जाती गहती हू । लोग उन्हें झूठा समझने लगते हैं और उनसे 
लेन देन तक बन्द कर देते हैं । 

बहतस लोग झूठ बालनेकी आदत न हानेपर भी कभी-कभी 
क्रोधर्मं आकर झूठ बोल जाते हैं, कुछ लोग लॉभमें फंसकर 
झूठ बाल जाते है, कुछ लोग पुलिस वगेरहके डरस झूठ बोल 
जाते हैं ओर कुछ लोग हंसी मजाकमें झूठ बोल जाते हैं। अतः 
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सत्यवादीकों क्रोच, लालच ओर भयसे भी बचना चाहिये और 
हंसी मजाकके समय तो एकदम सावधान रहना चाहिये; 
क्योंकि हँसी मजाकर्भ झूठ बॉलनेस ज्ञाभ तो कुछ भी नहीं 
हाता, उलटे झगड़ा टंटा बढ़ जानेका हो भय रहता है ओर 
आदन भी विगड़तो ह । 


३, अचोयांणुबत 


जो मनुष्य चगानेक अभिप्रायस दूसरकी एक तृण मात्र 
वस्त॒कों भी लता ह या उठाकर दूसरकों दे देता ह बह चोर हं, 
ओर जो इस तरहकी चॉोरीका त्याग कर देता ह वह श्रावक 
अचोयाणुत्रती कहा जाता है । किन्‍्त जो वस्त॒ुण सवसाधारणके 
उपयोगके लिये हूं, जस, पानी मिट्टी बगेरह, उनकों वह बिना 
किसीसे पूछे ले सकता हू, इसी तरह जिस कुटुम्बीके धनका 
उत्तराधिकार उसे प्राप्त ह, यदि वह मर जाय तो उसका धन 
भी ले सकता है । किन्तु उसकी जीवित अवस्थामें उनका धन 
छीन लेना चोरी ही कहा जायगा। यदि कभी अपनी ही 
बस्तुमें यह संदेह हो जाये कि य मेरी हू या नहीं ? तो जबतक 
वह सन्देह दूर न हों तब तक उस बस्तुकों नहीं अपनाना 
चाहिये । 

तथा चोरीको बुरा समझकर छोड़ देनेबालोंको नीचे लिखे 
काय भी नहीं करना चाहिये | 

१-किसी चोरको स्वयं या दूसरके द्वारा चोरी करनेको 

रणा करना आर कराना या उसकी प्रद्नंसा करना । तथा कची 

वगेरह चोरोके ओजारोंको बेचना या चोरोंकों अपनी ओरसे 
देना। जेसे, “तुम बेकार क्‍यों बेंठे हो? यदि तुम्हारे पास 
खानेको नहीं ह तो मे देता हूँ | यदि त॒म्हार चराये हुए मालका 
कोई खरादार नहीं ह तो में उस वेच देंगा। इस पभ्रकारके बच- 
नोंस चारांकों चोरीमें लगाना भी एक तरहसे चांरी हो हैं । 

२-चोरीका माल परद्ना । जो छोंग ऐसा काम करते हैं 
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वे समझते हैं कि हम तो व्यापार करते हैं, चोरी नहीं करते । 
किन्तु चोरीका माल खरोदनेवाला भी चोर ही समझा जाता 
है, तभी तो ऐसा देन-लेन छिपकर होता हैं । 

३-बाट तराजू गज वगेरह कमती या बढ़ती रखना। कमती- 
से तोलकर दूसरोंको देना ओर बढ़तीसे तोलकर स्वयं लेना । 

५-किसी बस्तुमें कम कीमतकी समान वस्तु मिलाकर बेचना । 
जैसे, धान्यमें मरा हुआ धान्य, घीमें चर्बो, हींगमें खेर, तेलमें 
मृत्र, खरे सोने चांदीमें मिलावटी सोना चांदी आदि मिलाकर 
बेचना | व्यापारी समझता हैं कि ऐसा करके मैं चोरी नहीं कर 
रहा हूँ यह तो व्यापारकी एक कला हे, किन्तु उसका ऐसा 
समझना ठीक नहीं हे, क्‍योंकि इस तरहके व्यवहारसे बह 
दूसरोंको ठगता हे और ऐसा कगना निन्दनीय है । 

०--टशाब्यमें गड़बड़ उत्पन्न होनेपर बस्तुओंका मूल्य वढ़ा 
देना, जसा युद्धके जमानेमें किया गया था। या एक गाज्यके 
निवासीका छिपकर दूसर गाज्यमं अवेश कग्ना और यहाँका 
माल वहाँ ले जाना या वहाँका माल यहाँ लाना। इसी तरह 
बटिकिट यात्रा करना, चुंगी महसूल आयकर वगैरह छिपाना, 
इस तरहके कार्य चोरी ही समझे जाते हैं। अतः इनसे 
बचना चाहिये। 

ऊपर जो बातें बतलाई गई हैं यद्यपि वे व्यापाग्को लेकर ही 
बतलाई गई हैं, किन्तु इसका यह मतलब नहीं हे कि चोरीके 
काम व्यापारी ही करते हैं और राजा या उसके कमंचारी नहीं 
करते । यदि वे भी राज्यमें चोरी करवाएँ, चोरीका माल खरोदें, 
चोरोंसे लाँच घूस वसूल करें, राजाकी ओग्से वस्तुओंकी खरीद 
होनेपर कमती बढ़ती दें लें, ओर अपने राज्य या देशके विरुद्ध 
काम कर तो वे भो चोरीके दोपके भागीदार कहे जायेंगे। 

वास्तवमें धन मनुष्यका प्राण हें, अतः जो किसीका घन 
हरता है वह उसके प्राण हरता हें। यह समझ कर किसीको 
किसीकी चोरो नहीं करनी चाहिये। 
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४. श्रह्मचर्याणुवत 

कामबासना एक रोग है ओर उसका प्रतिकार भोग नहों 
हे। भोगसे तो यह रोग और भी अधिक बढ़ता है। किन्तु 
जिनके चित्तमें यह बात नहों जमती, या जमनेपर भी जो 
अपनी कामवासनाको रोकनेमें असमथ हैं उन्हें चाहिये कि वे 
अपनी विवाहिता पत्नीमें ही सन्‍्तोष रक्‍क्ख । इसका नाम त्रह्म- 
चयाणत्रत है | ब्रह्मचयाणुृत्रती अपनी पत्नीके सिवा जितनी भी 
स्तियाँ हैं, चाहे वे विवाहिता हों, अविवाहिता हों अथवा वेइया 
हों, उनसे रमण नहीं करता हैं ओर न दसरोंसे ही ऐसा कराता 
हं। ऐसा न करनेका कारण इज्जत आवरूका सवाल नहीं हें, 
किन्तु इस कामको वह अन्तःकरणसे पाप समझता हं | जो 
केबल अपनी मान प्रतिष्ठाके भयसे ऐसे कार्योंसे बचता हैँ, वह 
ऐसे कार्योंको बुरा नहीं समझता ओर इसलिये जहाँ उसे अपनी 
मान प्रतिष्ठा जानेका भय नहीं रहता, वहाँ वह ऐसे अनाचार 
कर वेंठता है। ओर कर बेठनेपर कभी-कभी धोखेमें मानप्रतिष्ठा भी 
गवाँ देता हं । किन्तु जो ऐसे कार्यॉंको पाप समझता है वह सदा 
उनसे बचा रहता हँ | इसलिये पाप समझकर ही उनसे बचे 
रहनेमें हित ह। परसखीगमन ओर वेश्यागमनकी बुराइयाँ सब 
कोई जानते हैँ, मगर फिर भी मनुण्य अपनो वासनापर काबू न 
रख सकनेके कारण अनाचार कर बैठते हैं। अनेक युवक छोटे 
लड़कोंके साथ कुत्सित काम कर बेठते हैँ ओर अपने तथा 
दूसरोंके जीवनको धूलमें मिला देते हैं । कुछ हस्तमथुनके द्वारा 
अपनी कामवासनाको तठप्त करते हें। ये काम तो परशख्ीगमन 
ओर वेड्यागमनसे भी अधिक निन्दनीय हैं। आजकलकी 
शिक्षाका लक्ष इस तरहके अनाचारोंको रोकनेकी ओर कतई 
नहीं रहा है । शिक्षार्थी अपना जीवन कैसे बिताता हेँ कोई शिक्षक 
था प्रबन्धक इधर ध्यान नहीं देता। सब जगह शिक्षाकों भी 
खानापूर्तिकी जाने लगी हे । जो एसे अनाचारोंमें पड़ जाते हैं वे 
अपने ओर दूसरोंके आत्मा ओर दरीर दोनोंका ही घात करते 
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हैं और इसलिये वे किसी भी हिंसकसे कम नहीं हैं। अतः जो 
अपनी आध्यात्मिक और लौकिक उन्नति करना चाहते हैं और 
चाहते हैं कि समाजमें इस तरहका अनाचार न फेले, उन्हें 
कामवासनाका केन्द्र केवल अपनी पत्नीको ही बनाना चाहिये 
ओर उसके सिवा संसारकी समस्त ब्लियोंको अपनी माता बहिन 
या पुत्री समझना चाहिये तथा छोटे छड़कोंको अपना भाई 
समझकर उन्नत बनाना चाहिये। 

पत्नीको कामबासनाका केन्द्र बनानेसे कोई यह न समझे 
कि एकपत्नीत्रत या विवाह अनियंत्रित कामाचारका सर्टिफिकेट 
है । वह तो कामरोगको श्ञान्त करने की ओषधि हे। स्तम्भक 
ओर उत्तेजक ओषधियोंके द्वारा रोगकों बढ़ाकर सत्रीरूपी ओपधि 
का सेवन करना तो औपधिके साथ अत्याचार करना है । ऐसे 
अत्याचारके फलस्वरूप ही आजकल विवाहित लड़के ओर 
लड़कियाँ क्षय रोगसे ग्रस्त होकर अकालमें ही कालके गालमें 
चले जाते ह । अतः अनियंत्रित कामाचार भी आध्यात्मिक 
ओर शारीरिक स्वास्थ्यको चौपट कर देता है, इसलिये उससे 
भी बचना हां चाहिये। 

प्रत्येक सदग्रहस्थकी नीचे लिखी बातोंस बचनेको सलाह दी 
गई है-- 

१--दुराचारिणों स्लियोंस बचते रहो । २--मुँहसे अइलील 
बातें मत बको । ३-शक्तिसे अधिक काम सेवन मत करो । ४- 
अप्राक्ृतिक मेथुनसे बचो । ५-ओर दूसरोंके वेवाहिक सम्बन्धों 
के झगड़ेमें मत पड़ो । जो बाते पुरुषोंके लिए कही गई हैं वे ही 
ह्लियोंके (लिये भी हैं। स्लियोंको भी पर-पुरुण और अधिक 
कामाचारसे बचना चाहिये, ओर *अपनेको संयत रखनेकी चेष्टा 
करना चाहिये । 


५. परिप्रद्द परिमाणवत 
स्त्री, पुत्र, घर, सोना आदि वस्तुओंमें थे मेरी हैं? इस तरह- 
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का जो ममत्व रहता है, उस ममत्व परिणामको परिग्रह कह्दते 
हैं। ओर ममत्वको घटाकर उन बस्तुओंके घटानेको परिग्रह्‌ 
परिमाणश्रत कहते हैं | छोकमें तो रूपया पैसा जमीन जायदाद 
ही परिग्रह कहलाता है । किन्तु वास्तबमें तो मनुष्यका ममत्व- 
भाव परिप्रह है | इन वाहिरो चीजोंको तो उस ममत्वका कारण 
होनेसे परिग्रह कहा जाता है । यदि बाहिरी चीजोंको ही परि- 
ग्रह माना जायेगा तो जिन असंख्य लोगोंके पास कुछ भी नहीं, 
किन्तु उनके चित्तमें बड़ी-बड़ी आकाक्षाएँ हैं वे सब अपरिग्रही 
कहलायेंगे। किन्तु बात ऐसी नहीं हे। सच्चा अपग्ग्रही वही है 
जिसके पास कुछ भी नहीं हे ओर न जिसके चित्तमें किसी 
चीजकी चाह ही है ; क्‍योंकि चाह होनेपर मनुष्य परिग्र हका 
संचय किये बिना रह सकता। ओर संचयको बक्ि आनपर 
न्याय अन्याय ओर युक्त अयुक्तका विचार नहों रहता | फिर 
तो मनुष्य धनका कोड़ा बन जाता हैं. बह धनका स्वामी न 
रहकर उसका दास हो जाता हे। द्रव्य दान करके भी उससे 
उसका ममत्व नहीं छूटता । उसे वह अपने पास ही रखना 
चाहता हे । उसे भय रहता हे कि उसके दिये हुए द्रव्यको कोई 
हड़प न जाये। बह चाहता हैं कि उससे उसकी खूब कीति हो, 
लोग उसका गुणगान कर, उसके दोषोंपर परदा डाल दिया 
जाये, अखबारोंमें उसको खूब बड़ाई छाषी जाय | यह सब 
ममत्वभावका ही फल हैं | उससे छुटकारा मिल्ठे थिना परिप्रहसे 
छुटकारा नहीं सिल सकता। देखा जाता है कि जब तक हस 
किसी वस्तुको अपनी नहीं समझते तबतक उसके भले बुरेसे न 
हमें प्रसन्नता होती हे ओर न रंज | किन्तु ज्योंही किसी वस्तुमें 
यह हमारो हे! ऐसी भावना हो जाती है त्योंही मनुष्य उसकी 
चिन्तामें पड़ जाता है। इसलिए ममत्व ही परियग्रह है । उसको 
कम किये बिना परिग्रहरूपी पापसे छुटकारा नहीं मिल सकता । 

जेसे रुपया वगैरह बाह्य परिप्रह हैं बेसे ही काम, क्रोध, 
सब, मोह आदि भाव अभ्यम्तर परिपश्ह हैं। बाह्य परिग्रहके 
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समान ही इन आस्तर परिग्रहोंको भी घटाला चाहिये । परिप्रह- 
को घटानेका एक ही उपाय हे कि मनुष्य अपनी आवश्यकताओं- 
को ध्यानमें रखकर रुपया पेसा जमीन जायदाद वगेरह सभी 
बस्तुओंकों एक मर्यादा नियत कर ले कि इससे ज्यादा में अपने 
पास नहीं रखेंगा । ऐसा करनेसे उसके पास अनावश्यक द्रव्यका 
संग्रह भी नहीं हो सकेगा; और आवशइ्यकताके अनुसार द्रव्य 
उसके पास होनेसे स्वयं उसे भी कोई कष्ट न होगा। साथ ही 
साथ बहुत सी व्यथंकी हाय हायसे भी बच जायंगा और अपना 
जीवन सुख और सनन्‍तोषके साथ व्यतीत कर सकेगा। आज 
दुनियामें जा आधिक विपमता फेली हुई है उसका कारण 
मनुष्यकी अनावश्यक संचयवृत्ति ही ४। यदि सभी मनुष्य 
अपनी-अपनी आवड्यकताके अनुसार ही वस्तुओंका संचय करे 
ओर अनावश्यक संग्रहको समाजके उन दसरे व्यक्तियोंको 
सौंप दे. जिनको उसकी आवश्यकता है तो आज उुनियामें 
जितनी अश्ान्ति मची हुई है उतनी न रहे और सम्पत्तिके बँट- 
बारेका जो प्रइन आज दुनियाके सामने उपस्थित है, वह बिना 
किसी कानूनके स्वयं ही बहुत कुछ अंगञोंमें हल हो जाये । 

दुनियाकों अनियंत्रित इच्छाको लक्ष्य करके जेनाचाय श्री 
गुणभद्र स्वामीने संसारके प्राणियोंको सम्बोधन करते हुए 
कहा है-- 


“आशागर्त: प्रतिप्राणि यस्मिन्‌ विश्वमणपमम्‌-। 
कस्य कि कियदायाति वथा वो विपयेषिता ॥३६॥ -आत्मानु०। 


प्रत्येक प्राणीमें आझ्ाका इतना बड़ा गढ़ा है जिसमें यह 
विदवव अणुके बराबर हे । ऐसी स्थितिमें यदि इस विश्वका बँट- 
बारा किया जाये तो किसके हिस्सेमें क्रितना आयेगा ? अतः 
संसारके ठृष्णाल प्राणियों ! तुम्हारी विपयोंको चाह व्यथ 
ही हैं।' 

अतः प्रत्येक श्रावकको विश्वकी सम्पक्ति ओर उसकी चाह- 
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में तड़पनेवाले असंख्य प्राणियोंका विचार करके धनकी तठृष्णा- 
से विरत ही रहना चाहिये; क्‍योंकि न्‍्यायकी कमाईसे मनुष्य 
जीवन निवाह कर सकता है किन्तु धनका अटूट भग्डार एकत्र 
नहीं कर सकता | अटूट भण्डार तो पापकी कमाईसे ही भरता 
है, जेसा कि उन्हीं गुणभद्राचायने कहा है-- 

शुद्धर्धनेविवर्धन्त सतामपि न सम्पदः । 

न हि स्वच्छाम्बुभि: पूर्णा: कदाचिदपि सिंघव: ॥४५॥” आत्मानु०। 


'सज्जनोंकी भी सम्पत्ति शुद्ध न्‍्यायोपार्जित धनसे नहीं 
बढ़ती । क्‍या कभी नदियोंको स्वच्छ जलसे परिपूण देखा 
गया हे ।! 

नदियाँ जब भी भरती हैं तो वर्षाके गंदे पानीसे ही भरती 
हैं, उसी तरह धनकी वृद्धि भी न्‍्यायकी कमाईसे नहीं होती। 
अतः आवश्यक धनका परिमाण करके मनुष्यको अन्यायकी 
कमाईसे बचना चाहिये। इससे बह स्वयं सुखी रहेगा और 
दूसरे लोग भी उसके दुःखके कारण नहीं बनगे | 

इस ब्रतके भी पाँच दोष हैं, जिनसे बचना चाहिये। 
२--लोभमें आकर मनुष्य ओर पशुओंसे शक्तिसे अधिक काम 
लेना। २--धान्य वगेरह आगे खूब मुनाफा देगा इस लोभसे 
धान्यादिकका अधिक संग्रह करना, जेसा युद्धकालमें किया गया 
था। ३--इस तरहके धान्य-संग्रहको थोड़े लाभसे बंच देनेपर 
या धान्यका संग्रह ही न करनेपर या दूसरोंको धान्य-संग्रहसे 
अधिक लोभ होता हुआ देखकर खेदखिन्न होना | ४--पर्याप्त 
लाभ उठानेपर भी उससे अधिक लाभकी इच्छा करना। 
५--ओर अधिक लाभ होता हुआ देखकर धनादिककी की हुई 
मयांदाको बढ़ा लेना । 

आवकके भेद 

श्रावकके तीन भेद हैं--पाक्षिक, नेष्ठिक और साधक । जो 

एक देझसे हिंसाका त्याग करके श्रावक धर्मको स्वीकार करता 
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है उसे पाक्षिक श्रावक कहते हैं। जो निरतिचार श्रावक धमका 
पालन करता हे उसे नेप्ठिक श्रावक कहते हैं। और जो देशचा- 
रित्रको पूर्ण करके अपनी आत्माकी साधनामें लीन हो जाता हें. 
' डसे साधक श्रावक कहते हैं। अर्थात्‌ प्रारम्भिक दशाका नाम 
पाक्षिक है, मध्यदशाका नाम नैप्ठिक है ओर पूर्णद्शाका नाम 
साधक है | इस तरह अवस्था भेदसे श्रावकके तोन भेद किये 
गये हैं। इनका विशेष परिचय नीचे दिया जाता है । 


पाक्षिक भ्रावक 


पाक्षिक श्रावक पहले कहे गये आठ मृल गुणोंका पालन 
करता हैं । उत्तरकालमें आठ मूल गुणोंमें पाँच अणुत्रतोंके स्थान- 
में पाँच क्षीरिफलोंको लिया गया हैं । जिस वृक्षमेंसे दूध निक- 
लता है उसे क्षीरिवृक्ष व उदुम्बर कहते हैं । उदुम्बरका फलोंमें 
जन्तु पाये जाते हैं। इसीसे अमरकोपमें उदुम्बर एक नाम 
जन्तुफल भी है ओर एक नाम 'हेमदुग्धक' है, क्योंकि उसमेंसे 
निकलनेवाले दूधका रंग पीलेपनको लिये हुए होता है । पीपल, 
वट, पिलखन, गूलर ओर काक उदुम्बरी इन पाँच प्रकारके 
वृक्षोंके फलोंको नहीं खाना चाहिये, क्‍योंकि इनमें साक्षात्‌ जन्तु 
पाये जाते हैं | पेड़से गिरते ही गूलरके फूट जानेपर उसमेंसे 
उड़ते हुए जन्तुओंको हमने स्वयं देखा हे । अतः ऐसे फलोंको 
नहीं खाना चाहिये तथा मद्य, मास ओर मधुसे वचना चाहिये । 
प्रत्यक पाक्षिकको इतना तो कमसे कम करना ही चाहिये! 
लिखा हे-- 

'पिप्पलोदुम्बरप्लक्षवटफल्गुफलान्यदन्‌ । 

हन्त्याद्ाणि त्रसान्‌ शुष्काण्यपि स्व॑ रागयोगत: ॥१३॥-सागारघर्मा ०। 


'पीपलछ, गूलर, पिलखन, वट और काक उदुम्बरीके हरे 
फलोंको जो खाता हे वह त्रस अथात्‌ चलते फिरते हुए जन्तुओं- 
का घात करता हे; क्योंकि उन फलोंके अन्दर ऐसे जनन्‍्तु पाये 
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जाते हैं। और जो उन्हें सुखाकर खाता है, बह उनमें अति 
आसक्ति होनेके कारण अपनी आत्माका घात करता हे ।” 

अतः प्राथमिक श्रावकको इस तरहके फल नहां खाना 
चाहिये। तथा रातको भोजन नहों करना चाहिय ओर सदा 
पारनीकों छानकर कामर्म छाना चाहिय॑ं। हिंसा, झूठ, चोरी, 
अन्ह्य ओर परिग्रहके छोड़नेका यथाद्क्ति अभ्यास करना 
चाहिये | तथा जुआ, वेडया, शिकार, परश्री बगेरह व्यसनोंसे 
भी बचते रहनेका ध्यान रखना चाहिये । प्रतिदिन जिन मन्दिर- 
में जाकर अहन्तदेवकी पूजा करनी चाहिये, गुरुओंकी सेवा 
करनी चाहिये, सुपात्रोंकी दान देना चाहियं। तथा अन्य भी 
जो धार्मिक ऊृत्य हैं, तथा छोकमें ख्याति करानेवाले काय हैं, 
उन्हें करते रहना चाहिये। जैसे, दीन ओर अनाथोंके लिये 
भोजनशाला और आपषधालयोंकी व्यवस्था करना चाहिये, 
अपने पुत्र ओर पुत्रीका योग्य वनाकर सुपात्रके साथ उनका 
सम्बन्ध करना चाहिये । आदि, 


नेप्िरिक भ्रावक 


नैप्ठिक श्रावकके १५ दज हैं। ये दर्ज इस क्रमसे रखे गये 
हैं कि उनपर धीरे-धर चढ़ करके कोई भो श्रावक अपनी 
आध्यात्मिक उन्नति करता हुआ अपने जीवनके अन्तिम लक्ष 
तक पहुँच सकता हैं। इन ११ दर्जोका, जिन्हें जनसिद्धान्तमें 
११ प्रतिमाएँ कहते हैं, संक्षिप्त विवेचन इस प्रकार हैं-- 

१. दक्षनिक--पाक्षिक श्रावकका जो आचार पहल बतलाया 
हूँ, उसके पालन करनेसे जिसका श्रद्धान दृढ़ ओर विश्वुद्ध दो 
गया है, संसारके कारण भोगोंसे जो विरक्त हो चला हैँ अथात्‌ 
इष्ट विषयोंका सेबन करते हुए भी उनमें जिसकी आसक्ति नहों 
है, जिसका चित्त सदा पाँच परमेष्टियोंके चरणोंमें लीन रहता 
है, जो आठ मूल गुणोंमें कोई भी दोष नहीं छगाता और आगेके 
गुणोंको प्राप्त करनेके लिये उत्सुक रहता है तथा भरण पोषणके 
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लिये न्याय तरीकोंसे आजीबिका करता है. उस श्रावककों दझ- 
निक कहते हैं। दशनिक शभ्रावक मद्य, मांस वगैरहका न केबल 
सेवन नहीं करता. किन्तु न उनका व्यापार बगैरह स्वयं करता 
हे न दूसरोंस कराता है ओर न ऐस कामोंमें किसीको अपनी 
सम्मति ही देता ह | जा ख्री पुरुष शराब वगेरह पाते हैं. उनके 
साथ खान पान आदि व्यवहार भी नहों रखता, क्‍योंकि ऐसा 
करनेस मश्य वगेरहके सेवनका प्रसंग उपस्थित हो सकता है। 
चमड़के पात्रमं रखा हुआ घी, तेल या पानी काममें नहों लाता । 
जिस भोजनपर फुई आ जाती हैं, या स्वाद बिगड़ जाता हे इसे 
नहों खाता । जिस फन या साग सब्जोसे वह परिचित नहीं है 
उसे नहों खाना | सूयादय होनेके एक मुहते बादसे सू ग्रस्त होने- 
के एक मुहत पहले तक हो अपना खान-पान करता हें | पानोको 
गडद्ध साफ वस्त्से छानकर ही काममें लाता हैं। जुआ नहीं 
खलता ओर न सट्रंबाजी ही करता है । वेश्याका सेबन तो दृर 
रहा, उससे किसी भी तरहका सम्बन्ध नहीं रखता, न वेडया- 
बाटोंकी सेर ही करता डे । मुकदमा वगेरह लड़ाकर किसोका 
द्रव्य या जायदाद हड़प करनेकी कोशिश नहीं करता । शिकार 
खेलना तो दर गहा, चित्र वगेरहमें अंकित जीव जन्तुओंका भी 
छेदन भेदन नहीं करता। परश्लीस रमण करना तो दृर रहा, 
कन्याके माता पिंताकों आज्ञाके बिना किसी कन्यासे विवाह भी 
नहीं करता । जिस कामको बुरा समझकर स्वयं छोड़ देता हे 
दसरोंसे भी उसे नहों कराता । संकल्पी हिंसाका त्याग कर देता 

| ओर उतना ही आरम्भ-क्रषि वगेरह करता हैं जितना स्वयं 
कर सकता दडे। क्योंकि दसरोंस करानेसे व्यवहारमं वह 
अहिंसकपना नहों रह सकता, जिसका उसने व्रत लिया हैं। 
अपनी पत्नीसे भी उतना ही भोग करता है, जितना करना द्वारीर 
और मनके संतापकी शान्तिके लिय आवद्यक है, तथा उसका 
उहइय केवल सन्‍्तानोत्पादन ही होता है । सनन्‍्तान होनेपर उसे 
योग्य ओर सदाचारो बनानेका पूरा प्रयत्न करता है, क्योंकि 
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योग्य सनन्‍्तान के होने पर ही अपनी वृद्धावस्थामें उसपर घर- 
बारका भार सॉपकर गृहस्थ आत्मोन्नतिके मार्गमें छय सकता हे। 
ये सब द्म निक श्रावकके कतव्य हैं । 

२. त्रतिक--जिसका सम्यग्दशन और पहले कहे गये आठ- 
मूलगुण परिपूर्ण होते हैं तथा जो मायाचारसे या आगामी 
कालमें विषय सुखके ओर भी अधिक प्राप्त होनेकी अभिलाषासे 
त्रतोंका पालन नहीं करता, बल्कि राग और द्वेपपर विजय पाकर 
साम्यभाव प्राप्त करनेकी इच्छासे त्रतोंका पालन करता हैं उसे 
त्रतिक श्रावक कहते हैं। त्रतिक श्रावक पहले बतलाये पाँच 
अणुब्नतोंका निर्दोष पालन करता हे ओर उन्हें बढ़ानेके लिये 
नीचे लिखे सात शीलोंका भी पालन करता हैं। वे सात शील 
इस ग्रकार है--१-दिग्ब्रत, २-देशब्रत, ३-अनथंदण्डबिरति, 
४-सामायिक, ५-प्रोषधोपषवास, ६-परिभोग उपभोग परिमाण 
ओर ७-अतिथिसंविभाग । 

१--डसे जीवन भरके लिये अपने आने जाने और लेन-देन 
करनेके क्षेत्रकी मयोंदा कर लेनी चाहिये कि इस स्थान तक ही 
में अपना सम्बन्ध रखूँगा, उसके बाहरसे खूब लाभ होनेपर भो 
कोई व्यापार नहीं करूँगा। ऐसा नियम कर छेनेसे मनुष्यकी 
तृष्णाका क्षेत्र सीमित हो जाता है ओर विदेशी व्यापारका निय- 
मन होनेसे देशकी संपत्तिका विदेश जाना भी रुक जाता है । 

२--जीवन भरके लिये लो हुई मयोदाके भीतर भी अपनी 
आवशह्यकता ओर यातायातको दृष्टिमें रखकर कुछ समयके लिये 
भी उक्त क्षेत्रक्ी मयांदा लेते रहना चाहिये, कि में इतने समय 
तक अमुक अमुक स्थान तक ही अपना आना जाना रखूँगा व 
लेन-देन अदि करूँगा । 

३--बिना प्रयोजनके दूसरे प्राणियोंको पीड़ा देनेवाला कोई 
भी काम नहीं करना चाहिये । ऐसे काम संक्षेपमें पाँच भागोंमें 
बाँटे गये हैं--पापोपदेश, हिंसादान, दुश्रति, अपध्यान और 
प्रमादवयो । जो लोग हिंसा वगेरहसे आजीविका करते हों 
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उन्हें हिंसा वगैरहका उपदेश नहीं देना चाहिये ! जैसे, व्याधको 
यह नहीं बतलाना चाहिये कि अमुक स्थानपर मग वगैरह बसते 
हैं। ठग और घचोरको यह नहीं बतलाना चाहिये कि अमुक 
जगह ठगई ओर चोरीका अच्छा अवसर है। तथा जहाँ चार 
जने बैठकर गपदप करते हों वहाँ भी इस तरह की चर्चा नहीं 
चलाना चाहिये १। जिन चीजोंसे दूसरोंकी जान ली जा सकती 
हे, ऐसे विष, अख्न, शस्प्र आदि हिंसाके साधन दूसरोंको नहीं 
देना चाहिये २। जिन पुस्तकों या शास्तरोंक सुनने या पढ़नेसे मन 
कलुषित हो, जिनके सुनते हो चित्तमें कामवासना जाग्रत हो, 
दूसरोंको मार डालनेके भाव पेदा हों, घमंड ओर अहंकारका 
भाव हृदयमें उत्पन्न हो, ऐसे शासरों ओर पुस्तकोंको न स्वयं 
सुनना चाहिये ओर न दूसरोंको सुनाना चाहिये ३। अमुकका 
मरण हो जाय, अमुकको जेलखाना हो जाय, अमुकके घर चोरी 
हो जाये, अमुककी खसत्री हर ली जायें, अमुककी जमोन जायदाद 
बिक जाये, इत्यादि विचार मनमें नहीं लाना चाहिये ४ । बिना 
जरूरतके प्रथ्वीका खोदना, पानीका बहाना, आगका जलाना, 
हवाका करना तथा वनस्पतिका काटना आदि काम नहीं करना 
चाहिये ५। इन कामोंके करनेसे अपना कुछ लाभ नहीं होता. 
बल्कि उल्टी हानि ही होती है ओर दूसरोंको व्यर्थ में कष्ट उठाना 
पड़ता है। अगझलील चचाएँ करना, शरीरसे कुत्सित चेष्टाएँ करना, 
व्यथंको बकवाद करना, बिना सोचे समझे ऐसे काम कर डालना 
जिससे अपना कोई लाभ न हो ओर दूृसरोंको व्यथमें कष्ट 
उठाना पड़े, तथा भोग ओर उपभोगके साधनोंको आवश्यकतासे 
अधिक संचय कर लेना, ये सब काम एक सदूगृहस्थको कभी 
भी नहीं करने चाहिये । 

४--प्रातः ओर सन्ध्याको एकान्त स्थानमें कुछ समयके 
लिये हिंसा वगेरह समस्त पापोंसे विरत होकर आत्मध्यान 
करनेका अभ्यास करना चाहिये। उसमें मन वचन और 
कायको स्थिर करके आत्मा ओर उसके अन्तिम लाभ मोक्षके 
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बारेमें चिन्तन करना चाहियं । यद्यपि सम बचल ओर कायको 
एकाप्र करना बड़ा कठिन हे, किन्तु अभ्याससे सब साध्य हे | 
प्रारम्भमं कुछ कष्ट अनुभव होता हैं, हरीर निईइचल रहना नहां| 
चाहता, मन-विद्रोह करता हे ओर मंत्र पाठकों जल्दी-जल्दी 
बालकर समाप्त कर देना चाहता हे, फिर भी इनको रोकना 
चाहिय । जब ये सध जाते हैं तो मनुष्यको बड़ी आध्यात्मिक 
ञ़ान्ति मिलती है । 
७५--प्रत्यक अष्टमी आर ग्रत्यक चतदञ्ञीके दिन मन, वचन 
ओर कायकी स्थिरताको दृढ़ करनेके लिये चारों प्रकारके 
आहारको त्यागकर उपवास करना चाहिये | उस दिन न कुछ 
खाना चाहियं ओर न कुछ पीना चाहिय। किन्तु जो एसा 
रनेम॑ असमथ हों व केबल जल ले सकते हैं । ओर जो केवल 
जलपर भी न रह सकते हों. उन्हें केवल एकबार हल्का सात्विक 
भोजन करना चाहिय। जो व्यक्ति उपवास करना चाहें, उन्हें 
चाहिये कि वे अष्टमी और चतुदशीके पहले दिन दोपहरका 
भोजन करके उपवासकी प्रतिज्ञा ले ल। ओर घर-ग्रहस्थीके 
काम धामसे अवकाश लेकर एकान्त स्थानमें चले जाये ओर 
अपना समय आत्मचिन्तन ओर स्वाध्यायमें बिताब । सन्ध्याको 
देनिक कृत्यसे निबटकर पुनः अपने उसी काममें लग जायें। 
रात्निको विश्राम करे ओर दिनको इसी तरह बिताव । इस तरह 
अष्टमी ओर चतुदंशीका दिन तथा रात बिताकर दूसरे दिन 
दोपहरको अभ्यागत अतिथियोंकों भोजन कराकर एक बार 
अनासक्त होकर भोजन कर । उपवासस मतलब केवल पटके 
ही उपवासस नहीं हूं, किन्तु पाँचों इंन्द्रियोंके उपवासस है | 
आहार वगेरहका त्याग करके भी यदि मनुप्यका चित्त पाँचों 
इन्द्रियोंके विषयोंमें रमता हे, अच्छे-अच्छे स्वादिष्ट भोजन, 
सुन्दर कामिनी, सुगन्धित द्रव्य ओर सुन्दर संगीतकी कल्पनामें 
मस्त रहता है तो वह उपवास निष्फल है । 
६--भोग ओर उपभोगके साधनोंका कुछ समय या याव- 
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ज्जीवनके लिये परिमाण कर लेना चाहिये कि मैं अमुक बस्तु 
इतने समयतक इतने परिमाणमें भोगूँगा । ऐसा परिमाण करके 
उस्रस अधिक वस्तुको चाह नहीं करना चाहिये । जो वस्तु एक- 
बार ही भोगी जा सकती है उसे भोग कहते हैं जेसे फूलोंकी 
माला या भोजन । ओर जो वस्तु बार-बार भोगी जा सकती है 
उसे उपभोग कहते हैं, जेसे वस्ध। इन दोनों ही प्रकारकी 
वस्तुओंका नियम कर लेना चाहिये । नियम कर लेनेसे एक तो 
गृहस्थकी चित्तवृत्तिका नियमन होता है, दूसरे इससे वस्तुओंका 
अनावदट्यक स॑चय ओर अनावश्यक उपयोग रुक जाता है, 
ओर बम्तुओंकी यदि कमी हो तो दूसरोंकों भी उनकी प्राप्ि 
सुलभ हो जाती है। 

जो मनुष्य भोग और उपभोगके साधनोंको कम करके 
अपनी आवद्यकताओंको घटा लता है, आवद्यकताओंके घट 
जानेस उस मनुष्यका खच भी कम हो जाता हे । और खच 
कम हो जानेसे उसको धनकी आबवड्यकता भी कम हा जाती 
है । तथा धनकी आवश्यकता कम हो जानेसे उसे न्याय और 
अन्यायका विचार किय बिना धन मामनेकों तृष्णा नहीं 
सताती । इसालिये लिखा हे-- 

'भोगोपभोगक्ृशनात्‌ कृशीक्ृतधनस्पृह: । 

धनाय कोट पाछादि क्रिया: क्ररा: करोति कः ॥ सागारघर्मा० । 


भोग और उपभोगकोा कम कर देनेसे जिसकी घनकी तृष्णा 
कम हो गई है, ऐसा कोन आदमी धनके लिये पुलिस वगेरहकी 
निदयी नौकरी करेगा । 

अतः भोगोपभोगका परिमाण कर लेनेवाला आजीविकाके 
लिये ऐसा काम नहीं करता है, जिससे दूसरोंको कष्ट पहुँचता 
हो । उसका खान-पान भी बहुत सात्विक, सादा ओर जुद्ध 
होता है । मद्य, माँस और मधु तो वह खाता ही नहीं है, किन्तु 
भोजन भी ऐसा करता है जो मादक ओर देरमें हजम हो 
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सकनेवबाला न हो । उसके भोजन में शरोरपोषक तत्त्व रहते हैं 
किन्तु स्वास्थ्यको चोपट कर डालनेवाले और इन्द्रियोंकी विषय- 
तृष्णाको भड़कानेवाले उत्तेजक पदाथ नहीं होते। वह श्रकृति- 
विरुद्ध ओर संयोगविरुद्ध आहारसे सदा बचता है । साग सब्जी 
खाता हे किन्तु शोध वीनकर | जो चीज जमीनके अन्दर उगती 
हैं, जेसे, आलू, गाजरमूली वगैरह, उन्हें नहीं खाता। जैनधमम- 
हृष्टिसे इस प्रकारकी सब्जियोंमें बहत जीव वास करते हैं। 
तथा छोकिक दृष्टिसे भी जो साग सब्जी सूयके प्रकाशमें नहों 
फूलती फलती वह सब तामसिक होती हेँ। बहुतसे रोगोंमें 
डाक्टर' तक ऐसे पदार्थोके खानेका निषेध कर देते हैं। बर्षा- 
कालमें पत्तेको शाक ओर बिना दला हुआ मूँग, उड़द वगेरह 
धान्य नहीं खाता हैं, क्योंकि उस समय उनमें प्रायः कीड़े वगेरह 
पड़ जाते हैं 
७--अ्रतिदिन भोजन करनेसे पहले अपने द्वारपर खड़े होकर 
संसारसे विरक्त सच्चे साधुओंकी प्रतीक्षा करनी चाहिये, ओर 
यदि कोई ऐसे साधु महात्मा उस ओरसे निकल, तो उन्हें 
आदरके साथ रोककर अपने निमित्त बनाये हुए भोजनमेंसे 
भक्तिपूवंक भोजन कराना चाहिये | पीछे स्वयं भोजन करना 
चाहिये । 
इस तरह श्रावकके ये सात झील व्रत कहलाते हैं। इनमेंसे 
पहलेके तोन गुणत्रत कह्दे जाते हैं, क्योंकि उनके पालन करनेसे 
पहले कहे गय पाँच अणुत्रतोंमें विशेषता आती है, ओर पीछेके 
चार शिक्षात्रत कहलाते हैं क्योंकि उनके करनेसे मुनिधम गअहण 


१ इन पंक्तियोंके लेखकको इस बातका स्वयं अनुभव हो चुका है । 
एक बार खाँसीसे पीड़ित होनेपर मुरादाबादके स्व० डा० बनर्जीने चिकि- 
त्सा प्रारम्भ करनेसे पृवं जमीकन्द खाना छोड़ देनेका आदेश दिया। जब 
उनसे कहा गया कि इनका खाना तो हमारे धर्ममें ही बजित हैँ तो वे बड़े 
प्रभावित हुए ।--छे० 
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करनेकी शिक्षा मिलती है । शिक्षा अथोत्‌ अभ्यासके लिये जो 
ब्रत किये जाते हैं वे शिक्षात्रत कहे जाते हैं । 


३, सामायिकी--ब्रत प्रतिमाका अभ्यासी जो श्रावक तीनों 
सन्ध्याओंमें सामायिक करता हैं ओर कठिन से कठिन कष्ट आ 
पड़नेपर भी अपने ध्यानसे विचलित नहीं होता--मन, वचन 
ओर कायकी एकाग्रताको स्थिर रखता है उसे सामायिकी या 
सामायिक प्रतिमाबाला श्रावक कहते हैं। यद्यपि श्रावकके लिए 
ऐसी एकाग्रता अति कष्टसाध्य हे. किन्तु अभ्याससे सब संभव 
होता ह। इसका उद्देश्य आत्माकी शक्तिको केन्द्रोभूत करना 
है । यद्यपि पहले त्रतोंमें भी सामायिक करना बतलाया हैं किन्तु 
वह अभ्यासरूप हैं ओर यह त्रतरूप है । 


प्रोपधोपवासी--पहले प्रत्येक अष्टमी और चतुदशीको 
उपवास करनेकी विधि बतलाई है, वही यहाँ भी जानना 
चाहिये | अन्तर केवल इतना ही है कि वहाँ अभ्यासरूपस 
उपवासका विधान है और यहाँ त्रतरूपस । 


५, सचिन्तवि रत--पहलेकी चार प्रतिमाओंका पालन करने- 
वाला जो दयाल श्रावक हरे साग, सब्जी, फल-फूल वगैरहको 
नहीं खाता ह उस सचित्तविग्त कहते हैं। असलमें त्यागका 

उहंटय संयमका पालन करना हैं और संयमके दो रूप हैं--एक 
प्राणसंयम ओर दसरा इन्द्रिय-संयम । प्राणियोंकी रक्षा करने- 
को प्राणिसंयम कहते हैं और इन्द्रियोंको बशमें करनेको इन्द्रिय- 
रांयम कहते हू। उत्तम ता यही ह क्रि प्रत्यंक त्यागर्म दोनों 
संयमोंका पालन हों, किन्तु यदि दोनोंका पालन न हो सकता 
हो तो एकका पालन होना भी अच्छा ही है। जैनसिद्धान्तमें हरी 
बनस्पतिको दो द्चायें बतछाई हैं एक सप्रतिष्टित और दूसरी 
अप्रतिष्ठित सप्रतिष्ठित दशामें प्रत्येक बनस्पतिमें अगणित जीवोंका 
वास रहता हे और इसलिये उसे अनन्तकाय कहते हैं. और अप्रति- 
छ्वित दशामें उसमें एक ही जीवका वास रहता ।अतः जबतक 
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कोई बनस्पति सप्रतिष्ठित या अनन्तकाय हैं तबतक उसका भ्रक्षण 
नहीं करना चाहिये, क्योंकि उसके भक्षण करनंसे अनन्त जीवों 
का घात होता हूं। किन्तु जब वहीं वनस्पति अशप्रतिष्ठित हो 
जाती है--अर्थात्‌ उसमें ३नन्‍तकाय जीवोंका वास नहीं रहता 
तब उसे अचित्त करके खाना चाहिय । सचित्तको अचित करने 
के कई प्रकार हैं--उसे सुखा लिया जाये । ऐसा करनें/० सचित्त 
वनस्पति अचित्त हो जाती है। यहाँ यह प्रइन होता हे कि 
सचित्तको अचित्त करके खानंसे क्या लाभ हे ? जीव-रक्षा तो 
उसमें भी नहीं होती ? इसका समाधान यह हे कि सचित्तको 
अचिन्त करके खानसे यद्यपि जीवरक्षा नहीं होती ओर इसलिये 
प्राणिसंयम नहीं पलता तथापि इन्द्रियसंयम पलता है; क्योंकि 
सचित्त वनस्पति पोष्टिक अतएवं मादक होती हैँ । उसे पका लेन 
सुखा लेने या चाकूसे काटनेंसे उसका पोषकतत्त्व नष्ट हो जाता 
है और इसलिय उसकी मादकता चली जाती हे । अतः खानके 
बाद वह इन्द्रियॉमें बिकार पेंदा नहीं करती, किन्तु शरीरकी 
स्थितिको बनाये रखती है | धार्मिक दृष्टिसे जो भोजन शरीरको 
स्थितिको बनाये रखकर इन्द्रियोंमं बिकार पदा नहों करता 
वही भोजन श्रेष्ठ समझा जाता हैं । इसी दृष्टिसे पाँचवें दजका 
जेन श्रावक इन्द्रिय मदकारक सचित्त वनस्पतिके भरक्षणका 
त्याम करता हे । 

जनशाख्रोंमें सप्रतिष्ठित ओर अगप्रतिष्ठित बनस्पतिकी अनेक 
पहचाने बतलाई हैं | जेसे, जो वनस्पति--चाहे वह :जड़ हो, 
छाल हो, कोपल हो, शाखा हो, पत्ता हो, फूल हो या फल हो-- 
तोडनेपर झटसे समानरूपसे दो टुकड़ोंमें टूट जाती हे यह सप्र- 
तिष्ठित हैं ओर जो तोड़ो कहींसे टूटती है कहींसे, वह अग्नति 
शत है । जिस वनस्पतिको छीलनेपर मोटा छिलका उतरता हैं 
वह सप्रतिष्ठित हं ओर जिसका छिलका पतला उतरता हें कह 
अप्रतिष्ठित हे । जिस वनम्पतिके ऊपरकी धारियाँ, या शिराए 
स्पष्टरूपसे नहीं निकली हैं, या अन्दर फाँक अछ्ग अलग नहीं 
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हुई हैं वह सप्रतिष्ठित है और जिसमें फाँक अलग-अलग पड़ गई 
हैं या शिरायें ओर धारियाँ स्पष्ट उमर आई हैं उसे अप्रति 
छित कहते हैं । 

६. दिवामेथुनविरत--पहलेकी पाँच प्रतिमाओंका पालन 
करनेवाला श्रावक जब दिनमें मन, वचन ओर कायसे श्लीमात्रके 
सेवन करनेका त्याग कर देता हैँ तब वह दिवामैथुन विरत' 
कहाता है । पहले पाँचवीं प्रतिमामें इन्द्रिय मदकारक वस्तुओंके 
खान-पानका त्याग करके इन्द्रियोंको संयत करनेकी चेष्टा की 
गई है । और छठी प्रतिमामें दिनमें कामभोगका त्याग कराकर 
मनुष्यकी कामभोगकी लछालसाकों गात्रिके ही लियं सीमित कर 
दिया गया हैं। कहा जा सकता हैं कि दिनमें मेशन दो बहत ही 
कम लाग करते है, अतः इसका त्याग कगानेमें क्या विद्वंपता 
है ? किन्तु मेशुनका मतलब केवल कायिक भोगसे ही नहीं 
हैं, परनन्‍्त उस तरहकी बात करना और मनमे उस तरहके 
विचारोंका होना भी मेथुनमें सम्मिलित है । तथा दिनमें मनुष्य 
वहुतसे ख्री पुरुषोंके दृष्टिसंपकर्में आता हैं. जिन्हें देखकर उसको 
कामवासना जाग्नत होनेकी संभावना रहती हे । अतः दिनमें 
इस तरहकी प्रवृत्तियोंसे बचाकर मनुष्यको पृण बत्रह्मबचयकी ओर 
ले जाना ही इसका लक्ष्य ह | 

७, ब्रह्मचारी--ऊपर कहे गये संयमके अभ्याससे अपने 
मनको वद्धरमं करके जो मन, वचन ओर कायसे कभी किसी 
खीका सेवन नहीं करता उसे त्रह्मचारों कद्दते हैं। पहल छठे 
दज में दिनमें मेथनका त्याग कराया हैँ, सातवें दज॑में रात्रिमें 
भी सदाके लिय मंथुनका त्याग करके ब्रह्मचारी वन जाता हैं । 
ब्रद्माचयय के छाभ बतलाना सूयंको दीपक दिखाना हैं । आत्मिक 
झक्तिको केन्द्रित करनेके लिये त्रह्मचय एक अपूब वस्तु है। किन्तु 
होना चाहिये बह ऐच्छिक । बिना इच्छाके जबरदस्ती ब्रह्मचय 
पालनेसे न शारीरिक लाभ होता हू ओर न मानसिक, क्योंकि 
अद्वाचय का मतलब केवल शारीरिक कामभोगसे निवृत्ति ही नहीं 
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हे, बल्कि पाँचों इन्द्रियोंके विषयोंसे निवृत्तिका नाम ही ब्रह्मचये 
है । यदि केवल कामेन्द्रियका ही नियंत्रण किया गया और अन्य 
इन्द्रियोंको कावूमें न रखा गया तो कामेन्द्रियका नियंत्रण भी 
टूट जायेगा । 


८ आरम्भविरत--पहलकी सात प्रतिमाओंका पालन करने- 
वाला श्रावक जब जीविकाके साधन ऋषि, नोकरी या व्यापार 
बगेरहके करने ओर करानेका त्याग कर देता हैं तो बह आर- 
म्भविरत कहा जाता है । ब्रह्मचय धारण करके अपने कोटुम्बिक 
जीवनको वह पहले ही मर्यादित कर देता ह । ओर जब देखता 
हे कि अब मेर छड़के कमाने लायक हो गये हैं तो उनकों अपना 
काम धन्धा सॉपकर आप उससे विरत हो जाता हैँ, किन्तु उन्हें 
सम्मति बगेरह देता रहता है । 


९, परिग्रहवि रत--पहलेकी आठ प्रतिमाओंका पालन करने- 
वाला श्रावक जब अपनी जमीन जायदाद वगैरहसे अपना स्वत्व 
छोड़ देता है तो वह परिग्रहविरत कहा जाता हैे। आठवों 
प्रतिमामें वह अपना उद्योग धन्धा पुत्रोंके सुपुद कर देता है 
मगर सम्पत्ति अपने ही अधिकारमें रखता हे । जब वह देख 
लेता हूं कि लड़केने उद्योग धन्धेकी भी भाँति समझ लिया हे 
अब यदि सम्पत्ति भी उसके सुपुद कर दी जाये तो वह उसका 
रक्षण कर सकता है, तब वह पद्लोंके सामने अपने पुत्र या 
दत्तक पुत्रको बुठाकर कहता हूँ कि हे पुत्र' आजतक हमने 
इस ग्ृहस्थाश्रमका पालन किया | अब विरकक्‍त होकर हम इसे 
छोड़ना चाहते हैं | इसलिये तुम हमारा स्थान स्वीकार करो | 
अपनी आत्माको गद्धू करनेके लिये इच्छुक पिताका भार सम्हा- 
लकर जो उसकी सहायता करता है वहीं पुत्र हें, और जो ऐसा 
नहीं करता, वह पुत्र नहीं है, हत्र हे । इसलिये मेरा यह धन 
धार्मिक स्थान तथा कुटुम्बीजनका भार सम्हाल कर मुझे इस 
भारसे मुक्त करो; क्योंकि इससे मुक्त हुए बिना कोई भी कव्या- 
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णार्थो अपना कल्याण नहों कर सकता। मुमुक्षजनोंके लिये 
सब स्व त्याग ही पथ्य है । 

इस प्रकार सब कुछ पुत्रको सोपकर वह गाहंस्थिक उत्तर- 
दायित्वसे मुक्त हो जाता है। किन्तु मुक्त होनेपर भी वह सहसा 
घर नहीं छोड़ता, ओर उदासीन होकर कुछ काल तक घरमें ही 
रहता है । लड़का यदि किसी काय में उससे सलाह माँगता हे तो 
उचित सम्मति दे देता हे । 


१० अनुमतिविरत--पहलेको नो प्रतिमाओंमें अभ्यस्त हुआ 
श्रावक जब देख लेता हैं कि अब लड़का विना मेरी सलाहके भी 
सब काम सम्हाल सकता हे तो लेन देन, खेती, वनिज और 
विवाह आदि लोकिक कार्योमें अनुमति देना बन्द कर देता है 
तब वह अनुमतिविरत कहा जाता है । अब वह घरमें न रहकर 
मन्दिर वगरहमें रहने लगता ह और अपना समय स्वाध्यायमें 
बिताता है । यथा मध्याहकालकी सामायिक करनेके बाद आम॑- 
त्रण मिलनेपर अपने या दूसरोंके घर भोजन कर आता हे। 
भोजनमें वह अपनो कोई रुचि नहीं रखता। अपने ब्रत नियमके 
अनुसार जो मिलता है खा लेता है और यददी विचारता है कि 
डरीरकी स्थितिके लिये भोजनकी आवश्यकता हैं, और शरीर 
को बनाये रखना धमंसेबनके लिये आवश्यक है । 


कुछ दिन इसी तरह बिताकर जब वह देख लेता हे कि अब 
में घर छोड़ सकता हूँ तो अपने गुरुजनों, बन्धुवों और पुत्र 
वगेरहसे पूछकर घर छोड़ देता ह । 


१९ उदिष्टविरत--यह अन्तिम उत्कृष्ट श्रावक अपने उदं इयसे 
बनाये गये आहारको प्रहण नहीं करता, इसलिये इसे उद्चिष्टविरत 
कहते हैं। इसके दो भेद होते हैं। पहला भेदबाला उत्कृष्ट श्रावक 
सफेद लंगोटी लगाता है ओर एक सफेद चादर मात्र अपने पास 
रखता हे, तथा केची या छुरेसे अपने केशोंको बनवाता हैं। 
और जब किसी स्थानपर बेठता हे या लेटता है तो अत्यन्त 
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कोमल वस्त्र वगेरहसे उस स्थानको साफ कर छेता हे, जिससे 
उसके बेठने या लेटनेसे किसी जन्तुकों कोई पोड़ा न पहुँच सके । 

इस पहले भेदवाले उत्कृष्ट श्रावकके भी दो विभाग हैं। एक 
वह जो अनेक घरोंसे भिक्षा लेता हे ओर दूसरा वह जो एक्र 
घरसे ही भिक्षा लेता है। जो अनेक घरोंसे भिक्षा लेता है वह 
भोजनके समय श्रावकके घर जाकर उसके आँगनमें खड़ा 
होकर 'धमंछाभ हो” ऐसा कहकर भिक्षाकी प्रार्थना करता है, 
अथवा मोनपूवंक केवछ अपनेको दिखाकर चला आता है। 
यदि श्रावक कुछ देता हे तो उसे अपने पात्रमें ले लेता है । किन्तु 
वहाँ देर नहीं लगाता ओर वहाँसे निकलकर दूसरे श्रावकके 
घर जाकर ऐसा ही करता हे । यदि कोई श्राबक अपने घरपर 
ही भोजन करनेकी प्राथना करता है तो अन्य घरोंसे जो भोजन 
मिल्ठा हे पहले उसे खाकर पीछे आवद्यकताके अनुसार भोजन 
उस श्रावकसे ले लेता है । यदि कोई ऐसी प्रार्थना नहीं करता 
तो कई घरोंमें जाकर अपने उदर भरने लछायक भोजन माँगता 
है ओर जहाँ प्रासक पानी मिलता है वहाँ उसे देख भालकर 
खा लेता है । खाते समय स्वादपर ध्यान नहों देता ओर न 
गृहस्थके घरसे कुछ मिलने यान मिलने अथवा मिलनेवाले 
द्रव्यकी सरसता ओर विरसतापर ही ध्यान देता हे। भोजन 
करनेके पश्चात्‌ अपना जूठा बतन स्वयं ही माँजता और धोता 
हे। यदि वह मानमें आकर दूसरेसे ऐसा काम कराता है तो 
यह महान्‌ असंयम समझा जाता है। भोजन करनेके पश्चात्‌ 
अपने गुरुके पास जाकर दूसरे दिन तकके लिए वह आहार न 
करनेका नियम ले लेता है और गुरुके पाससे जानेके वादसे 
लेकर लछोटने तक जो कुछ भी वह करता हे वह सब सरलता- 
पूबक गुरुसे निवेदन कर देता है । जो उत्कृष्ट श्रावक एक घरसे 
हो भिक्षा ग्रहण करता हैं वह किसी मुनिके पोछे-पोछे श्रावकके 
घर जाकर भोजन कर आता है। ओर यदि भोजन नहीं मिलता 
तो उपवास कर लेता है । 
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यह ११ वीं प्रतिमावाला उत्कृष्ट श्रावक सदा मुनियोंके 
साथ रहता है, उनकी सेवा सुश्रषा करता हैं ओर अन्तरंग और 
बहिरंग तप करता हे । उन तपॉमेंसे भी बैयावृत्य तप खास 
तोरसे करता हे । मुनिजनोंको कोई कष्ट होनेपर उसका प्रतीकार 
करनेको वेयाबृत्य कहते हैं, जेसे रोगियोंकी परिचयां करना, 
असमर्थोंकी सहायता करना, वृद्धजनोंके पेर वगेरह दबाना 
आदि । श्रावकके लिए बेयावृत्य करनेका बड़ा महत्त्व बतलाया 
गया हे । इससे घृणाका भाव दूर होता है. सेवाभावको प्रोत्सा- 
हन मिलता हे और वात्सल्यभावकी वृद्धि होती है। तथा 
जिनकी परिचर्या की जाती हे वे सनाथता अनुभव करते हैं, 
उनके चित्तमें यह भाव नहीं होता कि कोई हमारी देखरेख 
करनेवाला नहीं हे । 

दूसरे भेदवाले उत्कृष्ट श्रावककी भी सभी क्रियाएँ पहलेके 
ही समान होती हैं। केवल इतना अन्तर है कि यह सिर और 
दाढ़ीके बालोंको अपने हाथसे पकड़कर उखाड़ डालता है| इस 
क्रियाकों केशलोंच कहते हैं। केवल लंगोटी लगाता है ओर 
मुनियोंके समान हाथमें मोरके पंखोंकी एक पीछी रखता है । 
उसीसे वह अपने बैठने या लेटनेके स्थानको साफ करके जनन्‍्तु- 
रहित कर लेता हैँ | तथा ग्रहस्थके घर जाकर उसके प्राथना 
करने पर, उसीके घरमें अपने हाथमें ही भोजन करता है, पास- 
में बरतन नहीं रखता । दोनों हाथोंको जोड़कर बाएँ हाथकी 
कनअंगुलिमें दाहनेहाथकी कनअंगुलिको फेसा कर पात्र सा 
बना लेता है। गृहस्थ बाएँ हाथकी हथेलीपर भोजन रखता जाता 
हैं ओर यह दाहिने हाथकी शेष चार अंगुलियोंसे उठाकर 
कोरको मुँहमें रखता जाता है । यह उत्कृष्ट श्रावक उत्तम उत्तम 
ग्रन्थोंका स्वाध्याय करता है ओर खाली समयमें संसार, शरीर 
ओर उसके साथ अपने सम्बन्धके विषयमें चिन्तन करता हूँ । 

इस प्रकार नेष्टिक श्रावकके ये ११ दज हैं। इनको क्रमवार 
ही पाला जाता है। ऐसा नहीं हे कि कोई प्रारम्भकी ; क्रयाएँ न 
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करके आगेके दजमें पहुँच जाये। यदि कोई ऐसा करता तो 
आगे वढ़ जानेपर भी उसे उस दज वाला नहीं कहा जा सकता | 
जेनधम में शक्तिके अनुसार किये गये कायका ही महत्त्व हे । 

आगेको दोंड ओर पीछेको छोड” वाली कहावत यहाँ चरिताथ 
नहीं होती । जो लोग उत्तरदायित्वसे बचनेके लिये त्यागी बनना 
चाहते हैं, उनके लिये भी यहाँ स्थान नहीं है । किन्तु जो अपने 
गाहस्थिक उत्तरदायित्वका यथोचित प्रबन्ध करके केवल आत्म- 
कल्याणकी भावनासे इस मार्गका अवलम्बन लेते हैं वे ही इस 
पथके योग्य समझे जाते हैं। 


साधक श्रावक 


श्रावकका तीसरा भेद साधक हे । मरणकाल उपस्थित हाने- 
पर , दइरीरसे ममत्व हटाकर, भोजन वगेरहका त्याग करके 
प्रमपूवक, ध्यानके द्वारा जो आत्माका शझोधन करता हे उसे 
साधक कहते है | साधककी इस क्रियाको समाधिमरण त्रत या 
सल्लेखना त्रत कहते हैं । जब कोई उपसर्ग, दुभिक्ष, बुढ़ापा ओर 
रोग ऐसी हालतमें पहुँच जाये, जिसका प्रतीकार कर सकना 
इकक्‍य न हो तो धमके लिये शरीर छोड़ देना सल्लेखना या 
समाधिमरण कहाता हँ। समाधिमरण करनेकी विधि वतल्णते 
हुए लिखा हे कि शरीर धमका साधन हें इसलिये यदि बह धम- 
साधनमें सहायक होता हो तो उसे नष्ट नहीं करना चाहिये और 
यदि वह विनष्ट होता हो तो उसका शोक नहीं करना 
चाहिये। तथा धमंका साधन समझकर ही द्ारीरको स्वस्थ 
रखना चाहिये ओर यदि कोई रोग हो जाये तो उसका प्रतीकार 
भी करना चाहिये। किन्तु जब शरीर धमंका बाधक वन जावे 
तो शरीरको छोड़कर धमकी ही रक्षा करनी चाहिये, क्योंकि 
शरीर नष्ट होनेपर पुनः मिल जायंगा किन्तु धमको प्राप्ति 
अत्यन्त दुलभ हे | 

कोई कोई भाई समाधिमरण ब्रतके रवरूप ओर मदत्त्वको 
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न समझ कर इसे आत्मघात बतलाते हैं। किन्तु धमंपर आपत्ति 
आनेपर धमकी रक्षाके लिये शरोरकी उपेक्षा कर देनेका नाम 
आत्मघात नहीं हे, परन्तु क्राधमें आकर विष आदिके द्वारा 
ग्राणोंके घात करनेका नाम हो आत्मघात हैं। धमकी रक्षाके 
लिये अपने जीवनकों बलिदान कर देनेवाल वोरोंकी अनेक 
गाथाएँ भारतके इतिहासमें निवद्ध हैं। लोग भोतिक जीवनको 
ही सब कुछ समझ कर उसीकी रक्षामें लगे रहते हैं, वे सचमुच- 
में जीना नहीं जानते | इसीलिये कहा गया है-- 


“जिसे मरना नहीं आया उसे जीना नहीं आया । 


जो मरना नहीं जानता वह जीना भी नहीं जानता । अपने 
घम कम ओर मान-मर्यादाको गँवाकर जीना भी कोई जीना 
है ? जीवन क्षणिफ है, लाख प्रयत्न करनेपर भी वह एक दिन 
अवडय नष्ट होगा । अतः उसको रक्षाके लिये कतव्यसे विमुख 
होना उचित नहीं हे । इसी बातको जन शासत्रोंमें एक दृष्टान्तके 
द्वारा समझाया हे। उसमें लिखा हे |-- 

देन लेनकी अनेक वस्तुओंका संचय करनेवाला व्यापारी 
अपने घरका नाश नहीं चाहता । अगर उसके घर आग लग 
जाती हू तो उसके बुझानेको चेष्टा करता हे । किन्तु जब देखता 
है कि इसका बुझना कठिन हे तो घरकी परवाह न कर संचित 
धनकी रक्षा करता हैं । इसी तरह त्रत ओर शील रूपी धनका 
संचय करनेवाला त्रती दरोरका नाझ नहीं चाहता । और द्ारीर- 
नाइझके कारण उपस्थित होनेपर “अपने धममें बाधा न आवें 
इस रीतिसे उनको दूर करनेकी चेष्टा करता है । परन्तु जब यह 
निश्चित हो जाता हूँ कि झरीरंका नाश अवडय होगा तो वह 
डारीरकी परवाह न करके अपने धमकी रक्षा करनेका प्रयत्न 
करता है । ऐसी स्थितिमें समाधिमरणको आत्मघात केसे कहा 
जा सकता हैं ?! 

समाधिमरणका उह्ेश है अन्तक्रियाकों सुधारना। जव अषत्यु 
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सुनिश्चित हो तो राग-ठेंष और परिग्रहको छोड़कर, शुद्ध मनसे' 
सबसे क्षमा माँगे ओर जिसने अपना अपराध किया हो उसे 
क्षमा कर दे। फिर बिना किसी छलके अपने किये हुए पापोंको 
आलोचना करे और मरण पयंन्तके लिये सम्पूर्ण महात्रतोंको 
धारण करे। उस समय समाधिमरणत्रत धारण करानेवाले 
आचाय और उनका सब संघ उस साधककी साधनाको सफल 
बनानेमें तत्पर रहते हैं। आचाय साधकसे पूछकर यदि उसकी 
इच्छा कुछ खानेकी होती हे तो खिलाकर आहारका त्याग करा 
देते हैं ओर केबल दूध वगैरह उसे देते हैं। फिर दूधका भी 
त्याग कराकर गर्म जल देते हैं। फिर गम जलका भी त्याग 
करा देते हैं। किन्तु यदि उसे कोई ऐसी बीमारी हो जिसके 
कारण बार-बार प्यास लगती ही तो गर्म जल देते रहते हैं, और 
जब मृत्युका समय निकट देखते हैं तो गर्म जलका भी त्याग 
करा देते हैं । 

उसके बाद आचाय साधकके कानमें अच्छे-अच्छे उपदेश 
सुनाते हैं। और साधक पन्च नमस्कार मन्त्रका जप करता हुआ 
शान्तिके साथ प्राणविसजन करता हे । 

समाधिमरणत्रतके भो पाँच दोष बतलाये हैं। समाधिमरण 
करते हुए साधकको जीनेकी इच्छा नहीं करनी चाहिये। न 
कष्टके भयसे मरनेकी ही इच्छा करनी चाहिये। इच्छा करनेसे 
न आयु बढ़ सकती हे और न घट सकती है, अतः उसमें मन- 
को लगाना बेकार है । इसी तरह मित्रोंका प्रेम और जीवनमें 
भोगे हुए सुखोंका भी स्मरण नहीं करना चाहिये। ये सभी 
चीज मनुष्यके चित्तको कमजोर बनाती हैं ओर साधकको 
उसकी साधनासे च्युत करती हैं। तथा यह भी नहीं सोचना 
चाहिये कि मैंने इस जन्ममें जो धर्माराधन किया है उसके 
फलसे दूसरे जन्ममें इन्द्र या चक्रवर्ती या ओर कुछ होऊेँ; 
क्योंकि ऐसा करनेसे धर्माराधनका मूल उद्देश्य दी नष्ट हो जाता 
है। धमके लिये जो कुछ छोड़ा, धर्म करके उसीको माँगना 
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मूखता है । यह धर्मके स्वरूप और उसके उद्देयकी अनभिश्ञता- 
को सूचित करता है, अतः इस मँगताईसे बचना ही चाहिये । 
इस तरह जेनश्रावक अपने विधि नियमोंके साथ जोवन 
निवोह करता हुआ अन्‍न्तमें शान्ति ओर निर्भयताके साथ मृत्यु- 
का आलिंगन करके अपने मानव जीवनको सफल बनाता है । 


६, श्रावकधघम और विश्वकी समस्याएँ 


आज सभी धर्मोंके सामने यह प्रइन रखा जाता है कि वे 
वत॑मान विशद्वकी समस्याओंको हल करनेमें कहाँतक आगे 
आते हैं ? यह प्रइघन न भी रखा जावे तो भी धर्मोके सामने 
यह प्रइन तो है ही कि केवल व्यक्तिके अभ्युदय ओर निश्रयस 
प्राप्तिके लिये ही धर्मोकी सृष्टि की गई है या उनसे समाज और 
राष्ट्रका भी अभ्युदय हो सकता है ? यहाँ हम ऊपर बतलाये गये 
जैन श्रावकके धम के प्रकाशमें उक्त प्रइ्न को सुल्झानेका प्रयत्न 
करते हैं । 

यह सत्य हे कि धमको सृष्टि व्यक्तिके अभ्युदयके लिये हुई 
किन्तु व्यक्ति समाज, राष्ट्र और विश्वसे कोई प्थक वस्तु नहीं 
हे। व्यक्तियोंका समूह ही समाज, राष्ट्र और विश्वके नामसे 
पुकारा जाता है। आज जिन्हें विशद्वकी समस्याएँ कहा जाता 
हे वस्तुतः वे उस विश्वमें बसनेवाले व्यक्तियोंकी ही समसस्‍्याएँ 
हैं। माना, व्यक्ति एक इकाई हे, किन्तु अनेक इकाईयाँ मिलकर 
ही दहाई, सेकड़ा आदि संख्याएँ बनती हैं, अतः व्यक्तिके अभ्यु- 
दयके लिये जन्मा हुआ धर्म जब किसी एक खास व्यक्तिके 
अभ्युदयका कारण न होकर व्यक्तिमात्रके अभ्युदयका कारण है 
तो चूँकि व्यक्तिमात्रमें बिश्वके सभी व्यक्ति आ जाते हैं. अतः 
बह विश्वके भी अभ्युदयका कारण हो सकता है । किन्तु विदब- 
को उसे अपनाना चाहिये । अस्तु, पहले हमें यह देखना चाहिये 
कि आजके युगकी वे कोनसी समस्‍याएँ हैं, जिन्हें हमें हल 
करना है, ओर उनका मूल कारण क्या है ? 


२१८ जैनधर्म 


पिछले दो सो वर्षोमें विज्ञानने बड़ी उन्नति की है । उसने 
ऐसे-ऐसे यंत्र प्रदान किये हैं, जिनसे विद्वका संरक्षण और 
संहार दोनों ही संभव ह; क्योंकि किसी वस्तुका अच्छा उपयोग 
भी किया जा सकता है और बुरा उपयोग भी किया जा सकता 
हू । उपयोग करना तो मनुष्यके हाथकी बात हं, उसमें बचारी 
वस्तुका क्या अपराध ? विद्या जंसी उत्तम वस्तु भी दुजनके 
हाथमें पड़कर ज्ञानके स्थानमें विवादकों जन्म देती हे। धनको 
पाकर दुजनको मद हांता हैँ किन्तु सज्जन उससे परोपकार 
करता हं । शक्ति पाकर एक दूसरोंको सताता है तो दूसरा उसे 
ही पाकर आतताइयोंके हाथोंसे पीड़ितोंकी रक्षा करता हंं। 
विज्ञानने दृरीका अन्त कर दिया हैं ओर विश्वकी विभिन्न 
जातियों और राष्ट्रोंगों इतने निकट ला दिया हं कि वे यदि 
परस्परमें सम्बद्ध होकर रहना चाहें तो एक सूत्रमें बद्ध होकर 
रह सकते हैं; क्‍योंकि विज्ञानने संगठनके अनेक नये साधन 
प्रस्तुत कर दिये हैं। तथा उत्पादनके भी एऐसे-ऐसे साधन दिये 
हैं जिनसे संसारके सभी स्त्री-पुरुष सुखपूबंक अपना जीवन 
बिता सकते हूँ । किन्तु उन साधनोंपर आज अमुक वर्गों ओर 
राष्ट्रोंका अधिकार हे ओर वे उनका उपयोग दूसरोंपर अपना 
प्रभुत्व स्थापित करने ओर स्थापित किये हुए प्रभुत्वको बनाये 
रखनेमें करते हँ। जंगलमें शिकारकी खोजमें भटकनेवाला 
व्याप्र अपने नुकीले पंजों ओर पेने दाँतोंका जेंसा उपयोग अपने 
शिकारके साथ करता हे, वेज्ञानिक साधनोंसे सम्पन्न राष्ट्र भी 
दूसरे राष्ट्रों]की छातीपर आज अपने वैज्ञानिक साधनोंका बैसा 
ही उपयोग करते दिखलाई देते हैं। फलतः यद्धोंकी स्रष्टि होती 
है ओर राष्ट्रोको धन और जन उनकी भेंट चढ़ा दिया जाता 
है । मानों, उनका इससे अच्छा कोई दूसरा उपयोग हो ही नहों 
सकता । एक ओर नये साधनोंके द्वारा खेतोंसे खूब अज्ञ उप- 
जाया जाता है, मिल रात दिन कपड़े तेयार करनेमें छगो रहती 
हैं, दूसरी ओर असंख्य मनुष्य बिना अन्न और वस्रके जीवन 
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बिता देते हैं । एक ओर जिन्हें अन्न और वख्रकी आवश्यकता है 
वे दाने दानेके लिये तरसते हैं और दूसरी ओर जिन्हें उनकी 
आवश्यकता नहीं हे वे अनावठडयक संचयके भारसे दबे रहते 
हैं। शान्ति और सुरक्षाके लिये कानूनोंकी स्रष्टि की जाती है 
ओर उन्हें जबरदस्ती पलवानेके लिये पुल्सि, सेना और जेल- 
खानोंकी सष्टि की जाती हैं । अन्यायके ढछिये न्‍्यायका ढोंग रचा 
जाता हे और सत्यको छिपानेके लिये असत्य प्रोपेगण्डा किया 
जाता है । 

ये समसस्‍्याएँ सारे संसारके सामने उपस्थित हैं | यद्धके महा 
विनाशने यद्ध छड़नेवालोंको भी भयभीत कर दिया है। सब 
चाहते हैं यद्ध न हो, किन्त यद्धंक जो कारण हैं उन्हें छोडना 
नहीं चाहते | सवत्र राजनीतिक और आशिक संघटनोंमें पार- 
स्परिक अविश्वास और प्रनिहिंसाकी भावना छिपी हुई हैं। 
दूसरोंको वेबकूफ बनाकर अपना काय साधना ही सबका मृल- 
मंत्र बना हुआ है, फिर शान्ति हो तो कंसे हो और यद्ध रूक 
तो केसे रुके ? 

आधुनिक समस्याके इस विहंगावलोकनसे यह निष्कर्ष 
निकलता हं कि विभिन्न राष्ट्रों ओर जातियोंके वीचमें हिंसा- 
मूलक व्यवहारका प्राधान्य है| स्वाथपरता, बेईमानी, धोखे- 
बाजी ये सब हिंसाके ही प्रतिरूप हैं। इनके रहते हुए जसे दो 
व्यक्तियोंमें प्रोति ओर मेत्री नहों हो सकती वेसे हो राष्ट्रों और 
जातियोंमें भी मेत्री नहों हो सकती । जिओ ओर जीने दो” का 
जो सिद्धान्त व्यक्तियोंके लिये ह वही जातियों ओर राष्ट्रोंके 
लिये भी हे । जब तक विभिन्न राष्ट्र और जातियाँ इस सिद्धान्त- 
को नहीं अपनाते तब तक विश्वकी समस्याएं नहीं सलझ सकतीं 
बल्कि और उलझती ही जायगी, जेसा कि प्रत्यक्षमें दिखलाई 
पड़ता है । अतः विश्वकी समस्याओंकों सलझानेके लिये राष्ट्रोंको 
शासनप्रणालीमें आमूल परिवतन होना चाहिये और सामाजिक 
तथा आर्थिक व्यवस्थाओंमें संशोधन होना चाहिये। तथा वह 
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परिवर्तन और संशोधन अहिसाके सिद्धान्तको जीवनपथके 
रूपमें स्वीकार करके किया जाना चाहिये | 

यह नहीं भूल जाना चाहिये कि बलप्रयोगके आधारपर 
मानवीय सम्बन्धोंकी भित्ति कमी खड़ी नहीं को जा सकती। 
कोटुम्बिक ओर सामाजिक जीवनके निममोणमें बहुत अंशॉमें 
सहानुभूति, दया, प्रेम, त्याग और सौहादेका हो स्थान रहता 
है। एक बात यह भी स्मरण रखनी चाहिये कि व्यक्तिगत 
आचरणका और सामाजिक वातावरणका निकट सम्बन्ध हे। 
व्यक्तितत आचरणसे सामाजिक वातावरण बनता है ओर 
सामाजिक वातावरणसे व्यक्तित्वका निमोण होता है। किसी 
समाजके अन्तगत व्यक्तियोंका आचरण यदि दूषित हो तो 
सामाजिक वातावरण कभी शुद्ध हो हो नहीं सकता, ओर 
सामाजिक वातावरणके शुद्ध हुए बिना व्यक्तियोंके आचरणमें 
सुधार होना शकय नहों । इसलिये व्यक्तिगत आचरणके सुधारके 
साथ-साथ सामाजिक वातावरणको भी स्वच्छ बनानेकी चेष्टा 
होनी चाहिये इसोसे जेनधम प्रत्येक व्यक्तिके आचरण निमोा- 
णपर जोर देते हुए उसके जीवनसे हिंसामूलक व्यवहारको 
निकालकर पारस्परिक व्यवहारमें मेत्रो, प्रमोद ओर कारुण्यकी 
भावनासे बरतनेकी सलाह देता हे । इतना ही नहों, बल्कि वह 
तो यह भी चाहता हे कि राजा भी ऐसा ही धार्मिक हो; क्योंकि 
राजनीतिमें अधार्मिकताके घुस जानेसे राष्ट्रभरका नेतिक जीवन 
गिर जाता है और फिर व्यक्ति यदि अनैतिकतासे बचना भी 
चाहे तो बच नहीं पाता, अनेक बाहिरी प्रोभनों ओर आव- 
इयकताओंसे दबकर वह भी अनथ करनेके लिए तत्पर हो जाता 
है, जिसका उदाहरण युद्धकालमें प्रचलित चोरबाजार है। अतः 
राजनीति, समाजनीति ओर व्यक्तिगत जीवनका आधार यदि 
अहिंसाको बनाया जाये तो राजा और भ्रजा दोनों सुख शान्तिसे 
रह सकते हैं। 

आज जिन देशोंमें प्रजातन्त्र हे, उन देशोंमें यद्यपि अपनी 
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अपनी जनताके सुख दुःखका ध्यान पूरा-पूरा रखा जाता हैं; 
किन्तु दूसरे देशोंकी जनताके साथ बेसा ही व्यवद्दार नहीं 
किया जाता । बातें अच्छी-अच्छी कही जाती हैं किन्तु व्यवहार 
उनसे बिलकुल विपरीत किया जाता हे। दूसरे देशोंपर 
अपना स्वत्व बनाये रखनेके लिए राजनैतिक गुटबन्दियाँ की 
जाती हैं। उनके बिरुद्ध झूठा प्रचार करनेके लिए छाखों रुपया 
व्यय किया जाता है और यह कहा जाता है कि हम उनकी 
भलाईके लिए ही उनपर शासन कर रहे हैं। शासनतंत्रके द्वारा 
अपना अधिकार जमाकर उन देशोंके धन ओर जनक! मनमाना 
उपयोग किया जाता हें । यह सब हिंसा, असत्य और चोरी 
नहीं है तो क्‍या हे ? यदि राष्ट्रोंका निमोण अहिंसाके आधारपर 
किया जाये ओर असत्य व्यवहारको स्थान न दिया जाये तो 
राष्ट्रोंमें पारस्परिक अविश्वास और भ्रतिहिंसाकी भावना देखनेको 
भी न मिले। समस्त राष्ट्रोंका एक विश्वसंघ हो, जिसमें सब 
राष्ट्र समान अआतठ्भावके आधारपर एक कुटुम्बके रूपमें सम्मि- 
लित हों, न कोई किसीका शासक हो न शास्य हो । सब सबके 
दुःख और संकटका ध्यान रखें । सबके साथ सबका मेत्री-भाव 
हो । यदि सब राष्ट्र अपनी-अपनी नियतोंकी सफाई करके इस 
तरहसे एक सूत्रमें वँधे तो न तो युद्ध हों और न युद्धके अभि- 
शापोंसे जनताको असीम कष्ट ही भोगना पड़े । 

आज उत्पादनके ऊपर एक राष्ट्र या जातिका एकाधिकार 
होनेसे उसे अपने लिए दूर-दूरसे कब्चा माल मँगाना पड़ता है 
ओर तैयार हुए मालको खपानेके लिए वाजारोंकी भी खोज 
करनी पड़ती है ओर उनपर अपना काबू रखना पड़ता है । फिर 
भले ही वे बाजार दुनियाके किसी भी भागमें क्‍यों न हों। आज 
इसी पद्धतिके कारण दुनिया कराह रही हे । दुनियाको इससे 
मुक्त करनेके लिये भी हमें अहिंसाका ही माग अपनाना होगा। 
राष्ट्रों ओर जातियोंकी भलाईका स्थान विश्वकी भराईको देना 
होगा। हमारा जीवन भोतिक दुनियाकी आवश्यकताओंके 
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अनुसार नहीं चलाया जा सकता | हमें बनावटो तोरपर पहले 
अपनी जरूरतोंको बढाने ओर फिर उनको प्रा करनेकी कोशिश 
नहीं करनी चाहिये। जोवनका आनन्द इसपर निभर नहों 
करता कि हमार पास कितनी ज्यादा चाजे हैं? जो व्यक्ति 
समाज या राष्ट्र जावनकी वनावटा आवद्यकताओंकों बढ़ाकर 
उसीकी पृर्तिके लिए प्रयत्न करता रहता है ओर बिना जरूरतके 
चोजोंका संग्रह करता हैं, वह दुःखों ओर पापोंका संग्रह करता 
है । इसीसे जेनधमंने परिग्रहको पाप बतलाया है ओर प्रत्येक 
गृहस्थके लिए यह नियम रखा हैं कि वह अपनी इच्छाओंको 
सीमित करके अपनी आवश्यकताके अनुसार सभी आवद्यक 
वस्तुओंकी एक सीमा निधोरित कर ले ओर उससे अधिकका 
त्याग कर दे। आज उत्पादन और वितरणके प्रइनने दुनियाँमें 
विराट रूप धारण कर लिया हूँ, जिसके कारण दुनियाँकी 
आर्थिक विषमताका संतुलन करना कठिन हो रहा है। जेंन- 
धमके प्रवतंक श्रीऋषभदेवने युगके आदिमें मनुष्योंकी इसी 
संचयवृत्तिको लक्ष्यकर प्रत्येक ग्रहस्थके लिए परिग्रह परिमाण 
ब्रतका निशा किया था | उस व्यवस्थामें भोग बिलास जीवन- 
का ध्येय न था। भोगपर जोर देनेसे ही व्यव स्थाका आधार 
मोज, मजा ओर अधिकार हो गया हे। जिसका आखिरी 
नतोजा संघष ओर युद्धोंका ताँता है। इसके विरुद्ध यदि हम 
अनावश्यक इच्छाओंके नियमनपर जोर द॑ तो जीवनपर निय॑- 
त्रण कायम होता हे ओर हमारी जरूरतें सीमित हो जाती है । 
जरूरतोंको सीमित किये बिना यदि कानूनोंके आधारपर 
उत्पादन ओर वितरणका प्रबन्ध किया भी गया तो उसमें सफ- 
लता नहीं मिल सकती । यह स्मरण रखना चाहिये कि कानून 
को भाषा ओर उसका पालन करानेके आधार इतने छचर होते 
हैं कि मनुष्य अपनी बुद्धिके उपयोगके द्वारा कानूनोंको भन्ग 
करके भी बचा रहता है । 

बास्तवमें नेतिक आच रणका पालद बलपूबंक नहीं कराया 
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जा सकता । वह भीतरीकी प्ररणासे ही हो सकता है | अतः 
कानूनसे अधिक शञ्क्तिशाली ओर लाभदायक माग आत्मसंयम 
है जब मनुष्य अपना ओर समाजका लाभ समझ कर उसका 
अनुसरण करने लगता है तो वह स्वयं संयमी बननेको कोशिद 
करने लगता है | इस तरह जब संयमी पुरुष ऊँचे स्तरपर पहुँच 
जाता है तो वह स्वयं उदाहरण बनकर दूसरोंको भी संयमी 
बननेकी सतत प्रेरणा देता है और इस तरह समाजके नैतिक 
जीवनको उन्नत बनानेमें निरन्तर योगदान करता रहता हे । 

संयमकी इसो शिक्षाका परिणाम ब्रह्मचयय ओर अपरिग्रह- 
व्रत हैं। यदि मनुष्यममाजकी वासनाओं और छालू्साओंका 
नियंत्रण न किया जायेगा तो उसका शारीरिक ओर आध्यात्मिक 
स्वास्थ्य नष्ट हो जायेगा ओर उसका विकास रूक जायेगा । 

इस विवेचनसे हम इस नतीजेपर पहुँचते हैं. कि जेनधमं में 
प्रत्यक गृहस्थके लिए जिन पाँच अणुत्रतोंका पालन करना आव- 
इयक बतलाया है, यदि उन्हें सामाजिक ओर राजनीतिक जीव- 
नका भी आधार बनाकर चला जाये तो विद्वकी अनेक मोलिक 
समस्याएँ सरलतासे सुलझ सकती हैं. । 

अब रह जाता है मद्य, मांस ओर मधुका त्याग तथा गृहस्थ 
के अन्यत्रत नियम | सबसे यह आशा नहीं की जा सकती कि 
सब उनका पालन करंगे। फिर भो जो उनका पालन करेगा 
उसे शारीरिक और आध्यात्मिक दंष्टिसे लाभ ही होगा । मद्य 
ओर मांस ऐसी चीजे हैं जिन्हें (मनुष्यके आम भोजनमें स्थान 
देना आवश्यक नहों है । दोनों ही तामसिक हैं और तामसिक 
आहार विहारके होते हुए साक्ष्विक भावोंका विकास नहीं हो 
सकता । और सात्विक भावोंका विकास हुए बिना अहिंसक 
वातावरण नहीं बन सकता । ओर अहिंसक वातावरण बनाये 
बिना दुनियाको सुख शान्ति नसीब नहीं हो सकती । अतः उनकी 
ओरसे मनुष्योंका मन यदि हट सके तो उससे उन मनुष्योंका 
तथा संसारका लाभ ही होगा । मनुष्य स्वभाव न तो अच्छा 


२२४ जैनधर्म 


होता हे ओर न बुरा । वह तो कच्ची गीली मिट्टीके समान हे । 
चाहे जिस रूपमें उसका निमोण किया जा सकता है। जिन 
घरानोंमें मय्य मांससे परहेज किया जाता है उनमें जन्म लेने- 
वाले बच्चे उन चोजोंसे परहेज करते हैं और जिन घरानोंमें 
उनका चलन है उनमें जन्म लेनेवाले बच्चे उसके अभ्यस्त हो 
जाते हैं । इससे सिद्ध हे कि इस प्रकारकी वस्तुओंसे मनुष्योंको 
बचाया जा सकता है वह उनका प्राकृतिक आहार नहीं । 

किन्तु जिन देशोंमें अन्नकी कमी या जलवायुके प्रभावके 
कारण मद्य और मांससे एकदम परहेज करना शकय नहीं है उन 
देशोंमें भी उनपर अमुक प्रकारके प्रतिबन्ध छगाकर कमसे कम 
यह भाव तो पेदा किया जा सकता है कि ये चीजें मनु ष्यके लिये 
ग्राह्म नहीं है किन्तु परिस्थितिबश्ञ उन्हें खाना पड़ता है । अपनी 
झक्ति, परिस्थिति ओर व्यवसाय के अनुसार हिंसाका त्याग 
करके भी मनुष्य अहिंसकोंकी श्रेणीमें सम्मिलित हो सकता है । 
उदाहरणके लिए कोई कसाई अपनी अजीविकाका साधन होने- 
से यदि पशुहत्याका त्याग नहीं कर सकता तो उसके लिए 
सप्ताहमें एक दिन उसका त्याग कर देना या अमुक प्रकारके 
पशुओंकी अमुक संख्यामें ही हत्या करनेका नियम ले लेना भी 
अहिंसाणुत्रतकी जघन्य श्रेणीमें गिना जाता हैं । जेन पुराणोंमें 
ऐसे अनेक उदाहरण पाये जाते हैं। यथा-एक मुनिने एक मांसा- 
हारी भीलसे कोवेका मांस खाना छुड़वा दिया था। इसी प्रकार 
एक मछुवेको यह नियम दिला दिया था कि उसके जालूमें जो 
पहली मछली आयेगी उसे वह नहीं मारेगा । एक चाण्डालको, 
जो फाँसी छगानेका काम करता था, यह नियम दिला दिया था 
कि वह चतुदंशीके दिन किसीको फाँसी नहों देगा । इन छोटी 
अतिज्ञाओंने ही उन्हें कुछसे कुछ बना दिया। 

अतः थोड़ा सा भी प्रतिबन्ध छगाकर यदि मांस ओर मय 
सेबनपर अंकुश रखा जाये तो उनका सेवन करनेके अभ्यस्त 
मनुष्य भी उनको बुराइयोंसे बच सकते हैं। और उससे समाज- 
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में फेलनेवालो बहुतसो बुराइयोंसे समाजका छुटकारा हो 
सकता है 


जैनधम के नियम यद्यपि कड़े दिखायी देते हैं किन्तु उनके 
पालनेमें मनुप्यकी शक्ति ओर परिस्थितिका ध्यान रखा जाता 
है इसलिए उनकी कठोंरता खलती नहीं । उसका तो एक ही ध्यय 
हे कि मनुष्य म्वयं अपनी अनियंत्रित स्वेच्छाचारिता पर 'त्रेक 
लगाना सीखे ओर बुराईको करते हुए भी कमसे कम इतना तो 
न भूले कि में बुरा करता हूँ । यह ऐसी चीज है जिसे हर कोई 
कर सकता हे । 


इसी तरह वृद्धावस्थामं अपने सांसारिक उत्तग्दायित्वोंसे 
अबकाञ लेकर और उनका भाग अपने उत्तराधिकारीको सौंपकर 
यदि मनुप्य आत्मसाधनाका माग स्वीकार कर लिया करें तो 
उससे एक ओर तो कायक्षेत्रमें आनेके लिए उत्सुक नये व्यक्ति- 
योंको स्थान मिलनेमें सहुल्लियत होगो, दूसरी ओर कोटुम्बिक 
कटुता घटेगी । साथ ही साथ आध्यात्मिक विकासका माग भी 
चालू गहेगा ओर उससे संसारको बहुत लाभ पहुँचेगा । 


७, मुनिका चारित्र 


मुनि या साधुके २८ मूलगण होते है। १-५ पाँच महात्रत- 
अहिंसा महात्रत, सत्य महात्रत, अचोय महाच्रत, त्रह्मचय महा- 
त्रत और अपरिग्रह महात्रत | श्रावक जिन पाँच ब्रतोंका एक 
देशसे पाछन करता है साधु उन्हें ही पूरों तरहसे पालते हैं। 
अथात्‌ वे छहों कायके जीवबॉका घात नहीं करते ओर राग,द्वष, 
काम, क्रोध आदि भावोंको उत्पन्न नहों होने देते । अपने प्राणों- 
पर संकट आनेपर भी कभी झूठ नहीं बोलते । बिना दी हुई 
कोई भी वस्तु नहीं छेते। पूर्ण शीकका पालन करते हैं और 
अन्तरंग तथा बहिरंग, सभी प्रकारके परिप्रहके त्यागी होते हैं । 
केवल शौच आदिके लिए पानी आवश्यक होनेसे एक कमंडलु 
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ओर जीवरक्षाके लिये मोरके स्वयं गिरे हुए पंखोंकोी एक पीछी 
अपने पास रखते हैं । 

६-१० पाँच समिति--दिनमें सूयके प्रकाशसे प्रकाशित 
जमीनको अच्छी तरहसे देखकर चलते हैं। जब बोलते हैं तो 
हित और मित बचन बोलते हैं। दिनमें एक बार श्रावकके घर 
जाकर, यदि वह श्रद्धा और भक्तिके साथ भोजनके लिए निवेदन 
करे तो छियालीस दोष टालकर भोजन करते हैं। अपने कमंडलु 
ओर पीछी वगैरहको देखभालकर हाथमें लेते हैं और देखभाल- 
कर रखते हैं। मलमूत्र वगैरह ऐसे स्थानपर करते हैं. जहाँ 
किसोको भी उससे कष्ट पहुँचनेको संभावना न हो । 

११-१५ पाँचों इन्द्रियोंको वश्में रखते हैं--जो विषय 
इन्द्रियोंकी अच्छे लगते हैं उनसे राग नहीं करते और जो विषय 
इन्द्रियोंको बुरे छगते हैं. उनसे द्वष नहीं करते । 

१६-२१ छ आवश्यक--प्रतिदिन सामायिक करते हैं, तीथथ- 
छुरोंकी स्तुति करते हैं, उन्हें नमस्कार करते हैं, प्रमादसे लगे हुए 
दोषोंका शोधन करते हैं, भविष्यमें लग सकनेवाले दोषोंसे 
बचनेके लिए अयोग्य वस्तुओंका मन, वचन ओर कायसे त्याग 
करते हैं और छगे हुए दोषोंका शोधन करनेके लिए अथवा 
तपकी वृद्धिके लिए, अथवा कर्मोंकी निजराके लिए कायोत्सग 
करते हैं। खड़े होकर, दोनों भुजाओंको नीचेकी ओर लटकाकर, 
पैरके दोनों पंजोंको एक सोधमें चार अंगुलके अन्तरसे रखकर 
साधुके निइचल आत्मध्यानमें छीन होनेको कायोत्सगे 
कहते हैं । 

२२-स्नान नहीं करते | गृहस्थके घर जब आहारके लिए 
जाते हैं तो गृहस्थ ही उनका शरीर पोंछ देते हैं । 

२३-दन्तधावन नहीं करते । भोजन करनेके समय गृहस्थके 
घरपर ही मुखशुद्धि कर लेते हैं । 

२४-पृथ्वीपर सोते हैं । 

२५-खड़े होकर भोजन करते हैं। 
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२६-दिनमें एक बार ही भोजन करते हैं। 
२७-नग्न रहते हैं । 
२८-केशलोंच करते हैं । 


इन २८ मूलगुणोंका पालन प्रत्येक जेन साधु करता है। 
उसके ऊपर यदि कोई कष्ट आता है तो वह उससे विचलित 
नहीं हो ता । भूख प्यासको वेदनासे पीड़ित होनेपर भी किसीके 
आगे हाथ नहीं पसारता ओर न मुखपर दीनताके भाव ही 
लाता है। जेसे विदेशी सरकारसे असहयोग करनेवाले सत्या- 
ग्रही देशकी आजादीके लिए जेलमें डाल दिया जानेपर भी न 
किसीसे फर्याद करते थे और न कष्टोंसे ऊबकर माफी माँगते 
थे किन्तु अपने लक्ष्यकी पूर्तिमें ही तत्पर रहते थे उसी प्रकार 
जैन साधु सांसारिक बन्धनोंके कारणोंसे असहयोग करके कष्टों- 
से न घबरा कर आत्माकी मुक्तिके लिए सदा उद्योगशील रहता 
है । जो छोग उसे सताते हैं, दुःख देते हैं, अपशब्द कहते हैं, 
उनपर वह क्रोध नहीं करता । उसे किसीसे लड़ाई झगड़ा करने- 
का कोई प्रयोजन नहीं है बह तो अपने कतंव्यमें मस्त रहता 
है । उसके लिए शञत्रु-मित्र, महलू-स्मशान, कंचन-काँच, निन्‍्दा- 
स्तुति, सब समान हैं। यदि कोई उसकी पूजा करता है तो उसे 
भी वह आशीवांद देता है ओर यदि कोई उसपर तलवारसे 
वार करता हे तो उसकी भी हितकामना करता है। उसे न 
किसीसे राग होता हैं ओर न किसोपर हंघष। राग और द्वषको 
दूर करनेके लिए ही तो वह साधुका आचरण पाछता है। जेसा 
कि छिखा हे-- 


मोहतिमिरापहरणे दर्शनलाभादवाप्तसंज्ञान: । 

रागइषनिवृत्ये चरण प्रतिपद्यते साधु: ॥ ४७ ॥ 

रागद्वेषनिवत्ते हिसादिनिवर्तना कृता भवति ॥ 

अनपेक्षितार्थवृत्ति: कः पुरुष: सेवते नृपतीन्‌ ॥४८॥।--रत्नकर »श्रा ० 


अथोत--'मोहरूपी अन्धकारके दूर हो जाने पर सम्यग्द- 
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डानकी प्राप्ति होनेके साथ ही साथ जिसे सच्चा ज्ञान भी प्राप्त 
हो गया हे, वह साधु राग और द्वेपको दूर करनेके लिए 
चारित्रका पालन करता हैं। (इस पर यह ञझंका होती है कि 
चारित्र तो हिंसा वगैरह पापोंसे बचनेके लिए पालछा जाता है 
न कि रागइ्वषकी निवृत्तिके लिए; क्योंकि 5 जनधममें अहिंसा 
ही आराध्य है । तो उसका समाधान करते हैं ) राग ओर द्वेष- 
के दूर हो जानेपर हिंसा बगेरह पाप तो स्वयं ही दूर हो जाते 
हैं। क्योंकि जिस मनुष्यको आजीविकाकी चिन्ता नहों हे वह 
राजाओंको सेवा करने क्‍यों जायेगा ? अतः जिसे किसीसे राग 
ओर द्ंप ही नहीं रहा वह हिंसा वगैरहके काय करेगा 
ही क्‍यों?! 

.. अतः साधु बाहिरी समस्त बातोंसे इतना उदासीन हा जाता 
है कि वह किसीकी ओर अपेक्षावृत्तिसे ध्यान ही नहीं देता । 
जेनधमंमें साधुकों अत्यन्त 'निरीह वृत्तिवाला ओर अत्यन्त 
संयत बतलाया है, तथा इसीलिए उसकी आवश्यकताएँ अत्यन्त 
परिमित रखी गयी हैं। साधु होनेके लिए उसे सब बस्त्र उतार- 
कर नग्न होना पड़ता हे इससे एक ओर तो उसकी निर्विकारता 
स्पष्ट हो जाती हे दूसरी ओर उसे अपनी नग्नताको ढाँकनेके 
लिए किसीसे याचना नहीं करना पड़ती। जो निर्विकार नहीं 
है वह कभी बुद्धिपूबक नग्न हो नहीं सकता। विकारको 
छिपानेके लिए ही मनुष्य लेंगोटी गाता हैं। ओर यदि लेगोटी 
फट जाये या खोई जाये तो उसे चछना फिरना कठिन हो जाता 
है। किन्तु बचपनमें वही मनुष्य नंगा धूमता हे. उसे देखकर 
किसीको लज्जा नहीं होती, क्योंकि वह स्वयं निर्विकार हैं । जब 
उसमें विकार आने लगता हे तभी वह नग्नतासे सकुचाने 
छगता है ओर उसे छिपानेके लिए आवरण लगाता हे। प्रकृति 
तो सबको दिगम्बर ही पेदा करती है पीछेसे मनुष्य कृत्रिमता- 
के आडम्बरमें फँस जाता है । अतः जो साधु होता है वह ऋत्रि- 
मताको हटाकर प्राकृतिक स्थितिमें आ जाता हे । उसे फिर 
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कृत्रिम उपकरणोंकी आवश्यकता नहों रहती । इसीलिए सिर 
ओर दाढ़ी मूछोंके केशोंको दूसरे, चोथे अथवा छठे महीनेमें 
वह अपने हाथसे उपार डालता है । साधुत्वकी दीक्षा छेते समय 
भी उस केश्ञोंका लख्बन करना होता हे। ऐसा करनेके कई 
कारण हैं--प्रथम तो ऐसा करनेसे जो सखशील व्यक्ति हैं ओर 
किसी घरेल कठिनाई या अन्य किसी कारणसं साधु बनना 
चाहते हैं वे जल्दी इस ओर अग्रसर नहीं होते और इस तरह 
पाखण्डियोंस साधुसंघका बचाव हो जाता है। दूसरे, साधु 
होनेपर यदि केश रखते है तो उनमें जूँ वगेरह पड़नेसे वे हिंसा- 
के कारण बन जाते हैं ओर यदि क्षौरकम कराते हैं. तो उसके 
लिए दूसरोंस पेसा वगेरह माँगना पड़ता हे। अतः वेराग्य 
बगेरहकी वृद्धिके लिए यतिजनांकां केशलॉच करना आवश्यक 
बतलाया हैं । 

लिंग चिहको कहते हैं। जिन लिंग या चिह्नोंसे मुनिकी 
पहचान होती हैं वे मुनिके लिंग कहलाते हैं। लिंग दो प्रकारके 
होते है द्रव्यलिंग अथान बाह्यचिह्न ओर भावलिंग अथात्‌ अभ्य- 
न्‍तर चिह्न । जनमुनिके ये दोनों चिह्न इस प्रकार बतलाये हँ-- 

“जधजादरूवजाद उप्पाडिदकेसमंसुगं सुद्ध । 

रहिद हिसादीदों अप्पडिकम्मं हवदि लिगं ॥५॥ 

मुच्छारम्भविमुक्क जुत्तं उवजोगजोगसुद्धी हि । 

लिगं ण परावेक्खं अपणव्भवकारणं जेण्ट ॥ ६ ॥--प्रवचनसा ० ६। 

मनुष्य जसा उत्पन्न हाता है वसा ही उसका रूप हा अर्थात्‌ 
नग्न हा, सिर आंगर दाढ़ी मछांके बाल उखाड़ हुए हां, समस्त 
वर कार्मोंस बचा हुआ हा, हिंसा आदि पापांस रहित हा और 
अपने शरारका संम्कार वगरह न करता हो । यह सब तो जेन 
साधुके वाह्य चिह् ह। तथा ममत्व ओर आरम्भस मुक्त हो 
उपयोग ओर मन वचन कायकी इद्धिसे युक्त हो, दूसरोंकी 
रंचमात्र भी अपक्षा न रखता हो। य सब आशभ्यन्तर चिह्न 
ह जो मोक्ष के कारण है ।! 
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इस युगमें यह प्रइन किया जाता हे कि बाहिरो चिह्की 
क्या आवश्यकता है ? मगर बाहिरी चिह्ोंसे ही आभ्यन्तरकी 
पहचान होती हे । आँखोंस तो बाहिरी चिह्न ही देखे जाते हैं 
उन्होंको देखकर लोग उनके अभ्यन्तरकों पहचाननेका प्रयत्न 
करते हैं । तथा लोकमें भी मुद्राकी ही मान्यता है। राजमुद्राके 
होनेसे ही जरा सा कागज हजारों रूपयोंमें बिक जाता हे । 
अत्तः द्रव्यलिंग भी आवश्यक हे । 
इस तरह जेनधम में साधुको बिल्कुल निरपेक्ष रखनेका ही 
प्रयत्न किया गया है । फिर भो उसे शरीरको बनाये रखनेके 
लिए भोजनकी आवदइयकता होती है और उसके लिए उसे 
गृहरथोंके घर जाना पड़ता है । वहाँ जाकर भी बह किसीके 
घरमें नहीं जाता ओर न किसीसे कुछ माँगता ही हे । केवल 
भोजनके समय वह गृहस्थोंके द्वारपरस निकल जाता है। गृहस्थों- 
के लिए यह आवश्यक होता हैँ कि वे भोजन तैयार होनेपर 
अपने-अपने द्वारपर खड़े होकर साधुकी प्रतीक्षा करे । यदि कोई 
साधु उधरसे निकलता हे तो उस देखते ही वे कहते हैं-- 
स्वामिन्‌ ठहरिये, ठहरिये, ठहरिये ।” यदि साधु ठहर जाते हैं 
तो वह उन्हें अपने घरमें ले जाकर ऊँचे आसनपर बैठा देता 
हे। फिर उन्हें नमस्कार करता है। फिर कहता है--मन ग॒ड्ध, 
वचन शुद्ध, काय शुद्ध और अन्न शुद्ध /! इन सब कायको 
नवधा भक्ति कहते हैं। नवधा भक्तिके करनेपर ही साधु भोज- 
नशालामें पधारते हैं। इस नवधा भक्तिसे एक तो साधुको 
सद्गृहस्थकी पहचान हो जाती हे-वे जान जाते हैं कि यह 
गृहस्थ प्रमादी हे या अप्रमादी ? इसके यहाँ भोजन सावधानी- 
से बनाया गया हे या असावधानीसे ? दूसरे, इससे गृहस्थके 
मनमें अवज्ञाका भाव नहीं रहता ओर इसलिए बह जो कुछ 
देता है वह भार समझकर नहीं देता किन्तु अपना कतंव्य सम- 
झकर प्रसन्नतासे देता है | जहाँ साधु माँगते हैं और ग्रहस्थ उन्हें 
दुरदुराते हैं. वहाँ साधु न आत्मकल्याण कर पाता है और न 
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परकल्याण ही कर पाता है | इसलिए जन साधु विधिपूबंक दिये 
जानेपर ही भोजन ग्रहण करते हैं। अन्यथा लोट जाते हैं । 

भोजनशालामें जाकर वे खड़े हो जाते हैं ओर दोनों हाथों 
को धोकर अंजुलि बना लेते हैं। गृहस्थ उनकी बाएँ हाथकी 
हथेलीपर ग्रास बनाकर रखता जाता है ओर वे उसे अच् 
तरहसे देख भालकर दाय हाथकी अंगुलियोंसे उठा उठाकर मुह 
में रखते. जाते हैं| यदि ग्रासमें कोइ जीब जन्तु या बाल दिखायी 
दे जाता है, तो भोजन छोड़ देते हैं । भोजनके बहुतसे अन्तराय 
जैन शास््रोंमें बतलाये गये हैं । 

पहले लिख आये हैं कि भोजन केवल जीवनके लिए किया 
जाता है और जीवन रक्षणका उद्देश्य केवछ धमंसाधन हे । अतः 
जहाँ थोड़ीसी भी धमंमें बाधा आतो हे भोजनको तुरन्त छोड़ 
देते हैं । हाथमें भोजन करना भी इसलिये बतलाया हे कि यदि 
अन्तराय हो जाये तो बहुतसा झूठा अन्न छोड़ना न पड़े, क्योंकि 
थालीमें भोजन करनेसे अन्तराय हो जानेपर भरी हुई थाली 
भो छोड़नी पड़ सकती है । दूसरे, पात्र हाथमें लेकर भोजनके 
लिए निकलनेसे दीनता भी मालम होतो हे। ग्रहस्थके पात्रमें 
खानेसे पात्रको माँजने धोनेका झगड़ा रहता है, तथा पात्रमें 
खानेसे बैठकर खाना होगा, जो साधुके लिये उचित नहीं है 
क्योंकि बैठकर खानेसे साधु आरामसे अमयोदित आहार कर 
सकता हैं तथा सुखशील बन सकता है । अतः खड़े होकर आहार 
करना ही उसके लिए विधेय रखा गया है | 

साधुको अपना अधिकांश समय स्वाध्यायमें ही बिताना 
होता है । स्वाध्यायके चार काल बतछाये हैं--प्रातः दो घड़ी 
दिन बीतनेपर स्वाध्याय प्रारम्भ करना चाहिये और मध्याह 
होनेसे दो घड़ी पहले समाप्त कर देना चाहिये। फिर मध्याहके 
बाद दो घड़ी बीतनेपर स्वाध्याय प्रारम्भ करना चाहिये ओर 
जब दिन अस्त होनेमें दो घड़ो काल बाकी रहे तो समाप्त कर 
देना चाहिये। फिर दो घड़ी रात बोत जानेपर स्वाध्याय प्रारम्भ 
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करना चहिये। ओर आधी रातका अन्त होनेसे दो घड़ी 
पहले समाप्त कर देना चाहिये | फिर आधी रात होनेके दो घड़ी 
बादसे स्वाध्याय प्रारम्भ करना चाहिये ओर रातका अन्त होने- 
में दो घड़ो बाकी रहनेपर समाप्तकर देना चाहिये । 
साधुकी दिनचयों 

साधुकों चाहिये कि मध्य रात्रिमें ४ घड़ीतक निद्रा लेकर, 
थकान दूर करके, स्वाध्याय प्रारम्भ करे ओर जब रात बीतनेमें 
दो घड़ी काल शेप रह जाय तो स्वाध्याय समाप्त करके प्रतिक्रमण 
करे। खूब अभ्यस्त योगी भी क्षणभरके प्रमादसे समाधिच्युत हो 
जाता हैं । अतः साधुको सदा अप्रमादी रहना चाहिये। तीनों 
संध्याओंमें जिनदेवकी वन्दना करनी चाहिय ओर चित्तको स्थिर 
करनेके[लिए उनके गुणोंका चिन्तन करना चाहिये। कायोत्सर्ग 
करते समय हृदयकम लमें प्राणवायुके साथ मनका नियमन करके 
“ण्मों अरहंताणं णमोसिद्धाणं' का ध्यान करना चाहिये। फिर 
धीरे-धीरे वायुकोी निकाल देना चाहिये। फिर प्राणवायुको अन्दर 
ले जाकर 'णमो आइरियाणं, णमो उवज्ञायाणं” का ध्यान करना 
चाहिये, ओर बायुकों धोरे-धीरे बाहर निकाल देना चाहिये। 
फिर प्राणवायुको अन्दर ले जाकर “णर्मो लोए सब्बसाहर्ण' का 
ध्यान करना चाहिये और वायुको धीरे-धीरे बाहर निकालना 
चाहिये । इस प्रकार नो बार करनेसे चिरसंचित पाप नष्ट होते 
हैं। जो साधु प्राण-वायुको नियमन कर सकनेमें समर्थ न हों वे 
वचनके द्वारा ही ऊपर लिखे गये पाँच नमस्कार मंत्रोंका जप कर 
सकते हैं। यह पंच नमस्कार मंत्र समस्त विध्नोंकों नष्ट करने- 
वाला ओर सब मज्जञलोंमें मुख्य मंगल माना गया हँ। कायो- 
त्सगके पश्चात्‌ स्तुति वन्दना आदि करके आत्माका ध्यान करना 
चाहिये, क्योंकि आत्मध्यानके बिना मुमुक्ष साधुको कोई भी 
क्रिया मोक्षसाधक नहीं होती। 

इस प्रकार प्रातःकालीन देवबन्दनाको करके फिर सिद्धोंकी, 
शाखरको ओर अपने गुरु आचाय वगेरहकी भक्ति करनी 
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चाहिये। इस प्रकार प्रभातमें दो घड़ीतक प्रातःकालीन कृत्य 
करके फिर साधुको स्वाध्याय करना चाहिये। उसके बाद 
भोजन करनेकी इच्छा होनेपर शझास्रोक्त विधिके अनुसार 
भोजन ग्रहण करना चाहिये। ओर भोजन समाप्त होने पर 
अगले दिनतकके लिए भोजनका त्याग कर देना चाहिये। फिर 
लगे हुए दोषोंका शोधन करके मध्याह्के बाद दो घड़ी बीतनेपर 
स्वाध्याय करना चाहिये। जब दिन दो घड़ी बाकी रहे तो 
स्वाध्याय समाप्त करके ओर दिन भरके दोपोंका परिमाजन 
करके आचायकी बन्दना करनी चाहिये। फिर देवबन्दना 
करके दो घड़ी रात जानेपर स्वाध्याय प्रारम्भ करना चाहिये 
ओर आधी रात होनेमें दा घड़ी बाकी रह जानेपर समाप्त क 
देना चाहिये । फिर चार घड़ीतक भूमिमें एक करवटस दायन 
करना चाहिये | यह साधुका नित्य कृत्य ह। नेमित्तिक कृष 
मृलाचार, अनगारधमामृत आदि ग्रन्थोंस जाना जा सकता है । 

साधुके सम्बन्धमें और जो बातें जन शाम्रोंमें लिखी हैं. 
उनमेंसे कुछ इस प्रकार ह-- 

साधु जब धूपस छायामें या छायासे धूपमें जाते ह तो 
मोरपखाोा पाठांस अपन दझारारका साफ करके जात है। इसा 
तरह जब बेठते है तो उस स्थानकों पीछीसे साफ करके बेंठते 
हैं ज़ससे कोई जीव जन्तु उनके नीच दबकर मर न जाय । 
जिस घरमें पञ्म वंधे हों या कोइ वरगा काय होता हा उस घरमें 
साधुको भोजनके लिए नहीं जाना चाहिय तथा घरके अन्दर 
जाकर बार-बार दाताकी ओर नहीं देखना चाहिये। यदि 
संघमें कोई साधु बीमार हा जाय तो उसकी कभी भी उपक्षा 
नहीं करना चाहिये । अकेले साधुको कहीं नहों जाना चाहिये, 
जब कहीं जाये तो दूसर साथधुके साथ ही जाना चाहिय। 
गुरुको देखते ही उठ खड़े होना चाहिय ओर उन्हें नमस्कार 
करना चाहिये। गुरू जा वस्तु ढ उस अत्यन्त आदरके साथ 
दोनों हाथोंसे लेना चाहिये ओर लेकर पुनः नमस्कार करना 
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चाहिये । जिन्होंने दीक्षा दी हो, जो पढ़ाते हों, प्रायश्वित देते 
हों और समाधिमरण कराते हों वे सब गुरु होते हैं । 

प्राण चले जानेपर भी साधुको दीनता नहीं दिखलाना 
चाहिये। भूखस शरीरका कृश ओर मलिन होना साधुके लिए 
भूषण है, पवित्र मनवाला साधु उससे लजाता नहीं है 
जिसका मन गद्भ हे उसे ही शद्ध कहा जाता है। मन गड्ठिके 
बिना स्नान करनेपर भी शुद्धि नहीं होती। साधुको चित्रमें 
अंकित भी ख््रीका स्पञ्न नहीं करना चाहिये। जिनका स्मरण भी 
खतरनाक है उनको स्पश करना तो दूरको बात है । साधुकों 
रात्रिमें ऐसे स्थानपर नहीं सोना चाहिये जहाँ स्रियाँ रहती हों । 
न साध्वियोंके साथ मागमें चलना हो चाहिये । तथा एकाकी 
साधुको किसी एकाकी स्त्रीके साथ न गपशप करनी चाहिये, न 
भोजन करना चाहिये ओर न बैठना ही चाहिये । जहाँ वास 
करनेस साधुका मन चंचल हो उस देशको छोड़ देना चाहिय । 
जो पाँचों प्रकारके वखसे रहित हैं वे ही निम्मन्थ कहलाते हैं 
अन्यथा सोना-चाँदी वगेरह कौन साधु रखता है ? 

परिग्रहकी बुराइयाँ बतलाते हुए एक जेनाचायने ठीक ही 
लिखा हे-- 

“परिग्रहवर्तां स्ताँ मपमवश्यमापद्यते । 

प्रकोपपर्रिहिसने च परुषानृतव्याह ती । 
ममत्वमथ चोरतो स्वमनसइच विश्रान्तता 
कुतोहि कलुषात्मनां परमशुक्लसद्ष्यानता ॥४२॥  पात्रके ०स्तो ०। 


परिप्रहवालोंकी चोर आदिका भय अवइय सताता हे। 
चोरी हो जानेपर गुस्सा ओर मार डालनेके भाव होते हैं 
कठोर और असत्य वचन बोलता है। ममत्व होनेस मन भ्रान्त 
हो जाता है । ऐसी स्थितिमें कछुषित आत्मावाले साधुओंको 
उत्कृष्ट शक्ल ध्यान केसे हो सकता है ।? 

अतः साघुको बिल्कुल अपरिप्रही होना चाहिये । 
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ऊपर साधुको जो चयो बतलायी हे उससे स्पष्ट हे कि जेन- 
धममें साधु जीवन बड़ा कठोर है । जो संसार, शरीर और 
भोगोंकी असारताको हृदयंगम कर चुके हैं, वे ही उसे अपना 
सकते हैं। सुखशील मनुष्योंकी गुजर उसमें नहीं हो सकती । 
जेन साधुका जीवन बिताना सचमुच “तलबारकी धारपै 
धावनो' हे । आजकलके सुखशील लोगोंको साधु जीवनकी यह 
कठोरता सम्भवतः सहद्य न हो ओर वे इसे व्यर्थ समझें । किन्तु 
उन्हें यह न भूल जाना चाहिये कि आजादी प्राप्त करना कितना 
कठिन हैं ? जिस देशपर विदेशी शक्ति प्रभुता जमा बेठती है, 
वहाँसे उसे निकालना कितना कठिन होता है यह हम भुक्तभोगी 
भारतीयोंसे छिपा नहीं । फिर अगणित भवोंसे जो कर्बन्धन 
आत्मासे बंधे हुए हैं उनसे मुक्ति सगलतासे कैसे हो सकती हे ९ 
शरीर और इन्द्रियाँ आत्माके साथी नहीं हैं. किन्तु उसको पर- 
तंत्र बनाये रखनेवाले कमॉके साथी हैं। जो उन्हें अपना समझ- 
कर उनके लालन-पालनकी चिन्ता करता हँ वह कर्मोकी जंजीरों- 
को ओर हदृढ करता है । इनको उपमा अँग्रेजी शासनके उन 
प्रबन्धकोंसे की जा सकती हे जिन्हें जनताकी जान-मालका 
रक्षक कहा जाता था किन्तु जो अवसर मिलते ही आँखें बदल- 
कर भक्षक बन जाते थे। अतः अपना काम निकालने भरके 
लिए ही इनकी अपेक्षा करनी चाहिये और काम निकल जानेपर 
उन्हें मुँह नहीं लगाना चाहिये। यही दृष्टिकोण साधुकी चयांमें 
रखा गया है । जेन सिद्धान्तका यह भी आशय नहीं हे कि दुःस्व 
उठानेसे ही मुक्ति मिलती है । गुस्सेमें आकर स्वयं कष्ट उठाना 
या दूसरोंको कष्ट देना बुरा हैं। किन्तु संसारकी वास्तविक 
स्थितिको जानकर उससे अपनेको मुक्त करनेके लिए मुक्तिके 
मार्गमें पैर रखनेपर दुःखोंकी परवाह नहीं की जाती। जेसा 
कि लिखा है-- 

“न दुःखं न सुखं यद्वद्‌ हेतुदृष्टश्चिकित्सिते । 
जिकित्सायाँ तु युक्तस्य स्याद दुःखमथवा सुखम्‌ ॥ 
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न दुःख न सुखं तद्बत्‌ हेतुमोक्षस्थ साधने । 
मोक्षोपाये तु युक्तस्य स्थाद्‌ दुःखमथवा सुखम्‌ ॥। सवार्थ०॥ 

अथोत्‌--जेसे रोगसे छुटकारा पानेमें न दुःख ही कारण 
हु ओर न सुख ही कारण है, किन्तु चिकित्सामें लगनेपर दुःख 
हो अथवा सुख हो । उसी तरह मोक्षका साधन करनेमें न दुःख 
हो कारण हे ओर न सुख ही कारण हेँ। किन्तु मुक्तिका उपाय 
करनेपर चाहे दुःख हो या सुख हो, उसकी परवाह नहों 
की जातो ।' 

अतः साधुकी चयाकी कठोरता साधुको जान बूझकर दुःखी 
करनेके उद्देशयसे निधारित नहीं की गयी है किन्तु उसे सावधान, 
कृष्टसहिष्णु ओर सदा जागरूक रखनेके लिए की गयी हे । 

कुछ लोग साधु के स्नान ओर दनन्‍्तधावन न करनेको बुरी 
निगाहसे देखते है, किन्तु डनके न करनेपर भी जेन साधुकी 
शारीरिक स्वच्छता दशनीय होती हँ। कुछ लोग कहते है कि 
जेन साधुओंके दातोंपर मल जमा रहता है ओर उसपर यदि 
पेसा चिपक जाये तो उस उत्कृष्ट साधु कहा जाता हूँ। किन्तु 
यह सब दन्तकथा मात्र हैँ, दातोंपर मंल तभी जमता हँं जब 
आँतोंम॑ मल भरा रहता हैं । जन साधु एक बारमें परिमित 
ओर हल्का आहार छेते हैं अतः न आँतोंमें मल रहता ह ओर 
न दॉतोंपर वह जमता हू । एकबार किसीने लिखा था कि ज॑ंन 
साधु अपने पास एक झाड़, रखते है उससे वे चलते समय आगे 
झाड़कर चलते हं। यह भी कोरो गप्प ही हँ। मोर पंखको 
पीछी झरीर ओर बेठनेका स्थान बगेरह शोधनेमें काम आती 
है, वह झाड़ नहीं हं। ये सब दपी अथवा नासमझ छोगोंकी 
कल्पनाएं हैं। जेन साधुका शरीर अस्वच्छ हो सकता ह, किन्तु 
उसकी आत्मा अतिस्वच्छ होती हूं । 

गुणस्थान 

जेन सिद्धान्तमें संसारके सब जोवोंकों चोदह स्थानोंमें 

विभाजित किया है। उन स्थानोंको गुणस्थान कहते हैं। गुण 
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या स्वभाव पाँच प्रकारके होते हैं--औदयिक, औपदशमिक, 
क्षायिक, क्रायोपह्ममिक ओर पारिणामिक। जो गुण कमोके 
उदयसे उत्पन्न होता है उसे ओदयिक कहते हैं । जो गुण कर्मोंके 
उपशम-अनुदयसे होता है उसे ओपडामिक कहते हैं । जो गुण 
कम के क्षय-विनाशसे प्रकट होता है उसे क्षायिक कहते हैं। 
जो गुण कर्म के क्षय ओर उपशमसे होता है उसे क्षायोपहशमिक 
कहते हैं ओर जो गुण कमंके उदय, उपशम, क्षय और क्षयो 
पदमके बिना स्वभावसे ही होता है उसे पारिणामिक कहते हैं । 
चूंकि जीव इन गुणवाला होता है इसलिए आत्माको भी गुण- 
नामसे कहा जाता हैँ ओर उसके म्थान गुणस्थान कहे जाते 
हैं। वे चौदह हैं मिथ्याटष्टि, सासादन सम्यरस्द्रष्टि, सम्यग- 
मिथ्याहृष्टि, असंयतसम्यन्दष्टि, संयतासंयत, प्रमत्तसंयत, 
अप्रमत्तसंयत, अपूवकरण, अनिवृत्तिवादरसाम्पराय, सूक्ष्म- 
साम्पराय, उपश्ञान्तकषाय वीतराग छछद्मस्थ, क्षीणकषाय वीतराग 

छद्यस्थ, सयोग केवछी ओर अयोग केवली | चूँकि ये गुणस्थान 
आत्माके गुणोंके विकासको लेकर माने गये हैं इसलिए एक- 
दृष्टिसे ये आध्यात्मिक उत्थान और पतनके चाट जेसे हैं। इन्हें 
हम आत्माकी भूमिकाएँ भी कह सकते है । 

पहले कहे गये आठ कमंमिं-से सबसे प्रवल मोहनीयकम 
हे । यह कम ही आत्माकी समस्त दक्तियोंको विरृत करके न 
तो उसे सच्चे मागका-आत्मम्वरूपका भान होने देता हे ओर 
न उस मागपर चलने देता है । किन्तु ज्यों हो आत्माके ऊपरसे 
मोहका पदों हटने छूगता हे त्यों ही उसके गुण विकसित होने 
लगते हैं। अतः इन गुणस्थानोंकी रचनामें मोहके चढ़ाव और 
उतारका ही ज्यादा हाथ है । इनका स्वरूप संक्षेपमें क्रमहाः इस 
प्रकार हे 

१. मिथ्यादृष्टि--मोहनीय कमंके एक भेद मिथ्यात्वके 
उदयसे जो जीव अपने हिताहितका विचार नहीं कर सकते, 
अथवा विचार कर सकनेपर भी ठीक विचार नहीं कर सकते 
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वे जीव मिथ्यादृष्टि कह्दे जाते हैं। जेसे ज्वरवालेको मधुर रस 
भी अच्छा मालूम नहीं होता बेसे ही उन्हें भो धर्म अच्छा नहीं 
मालूम होता । संसारके अधिकतर जीव इसी श्रेणीके होते हैं । 
२. सासादनसम्यग्दष्टि--जो जीव मिथ्यात्व कमके उदय- 
को हटाकर सम्यम्टष्टि हो जाता हे वह जब सम्यक्त्वसे च्युत 
होकर सिथ्यात्वमें जाता है तो दोनोंके बीचका यह दजो होता 
है। जेसे पहाड़की चोटीसे यदि कोई आदमी छुड़के तो जबतक 
बह जमीनमें नहीं आ जाता तबतक उसे न पहाड़ीकी चोटीपर 
हो कहा जा सकता हे ओर न जमीनपर ही, वैसे ही इसे भी 
जानना चाहिये। सम्यक्त्व चोटीके समान है, मिथ्यात्व 
जमीनके समान है और यह गुणस्थान बीचके ढालू मागके 
समान हे । अतः जब कोई जीव आगे कहे जानेवाले चौथे गुण- 
स्थानसे गिरता हे तभी यह गुणस्थान होता हे । इस गुणस्थान- 
में आनेके बाद जीव नियमसे पहले गुणस्थानमें पहुँच जाता है । 


३. सम्यगमिथ्यादृष्टि--जेसे दही ओर गुड़को मिला देनेपर 
दोनोंका मिलछा हुआ स्वाद होता हैं. उसी प्रकार एक ही कालमें 
सम्यक्त्व और मिथ्यात्वरूप मिले हुए परिणामोंकों सम्यग- 
मिथ्यादृष्टि कहते हैं । 


४. असंयतसम्यग्दृष्टि--जिस जीबकी दृष्टि अथात्‌ श्रद्धा 
समीचीन होती है उसे सम्यग्टष्टि कहते हैं। और जो जीव 
सम्यरदृष्टि तो होता है किन्तु संयम नहीं पालता वह असंयत 
सम्यर्टृष्टि कहा जाता है । कटद्दा भी हे-- 

'णो इंदियेसु विरदों णो जीवे थावरे तसे वा वि । 


जो सहृहृदि जिणुत्तं सम्माइट्ठी अविरदों सो ॥२६॥' 
--गो० जीव० 


जो न तो इन्द्रियोंके विषयोंसे विरक्त हे ओर न शत्रस ओर 
स्थावर जीवोंको हिंसाका दी त्यागी दे, किन्तु जिनेन्द्रदेव द्वारा 
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कहे गये मा्गका श्रद्धान करता है, तथा! जिसे उसपर दृढ़ 
आस्था है, वह जीव असंयत सम्यर्टष्टि है | 

आगेके सब गुणस्थान सम्यम्टष्टिके ही होते हैं । 

५, संयतासंयत--जो संयत भी हो ओर असंयत भी हो 
उसे संयतासंयत कहते हैं। अर्थात्‌ जो त्रस जीवोंकी हिंसाका 
त्यागी हे और यथादशक्ति अपनी इन्द्रियोंपर भी नियंत्रण रखता 
है उसे संयतासंयत कहते हैं। पहले जो ग्ृहस्थका चारित्र बत- 
लाया है वह संयतासंयतका ही चारित्र है । प्नती गृहस्थोंको ही 
संयतासंयत कहते हैं | इस गुणस्थानसे आगेके जितने गुणस्थान 
हैं वे सब संयमकी ही मुख्यतासे होते हैं । 

६. प्रमत्त संयत--जो पूण संयमको पालते हुए भी प्रमादके 
कारण उसमें कभी-कभी कुछ असावधान हो जाते हैं उन 
मुनियोंको प्रमत्त संयत कहते हैं । 

७, अप्रमत्तसंयत--जो प्रमादके न होनेसे अस्खलित संयमका 
पालन करते हैं, ध्यानमें मग्न उन मुनियोंको अप्रमत्त संयत 
कहते हैं । 

सातव गुणस्थानसे आगे दो श्रेणियाँ प्रारम्भ द्वोती हैं एक 
उपश्म श्रेणि और दूसरी क्षपकश्नेणि | श्रेणिका मतलब है पंक्ति 
या कतार । जिस श्रेणिपर यह जीव कर्मोंका उपशम करता 
हुआ--उन्हें दबाता हुआ चढ़ता है उसे उपशम श्रेणि कहते हैं. 
ओर जिस श्रेणिपर कर्मोंको नष्ट करता चढ़ता है उसे क्षपक श्रेणि 
कद्ते । प्रत्येक श्रेणीमें चार-चार गुणस्थान होते हैं। आठवाँ, 
नोवाँ ओर दसवाँ गुणस्थान उपडम श्रेणिमें भी शामिल है ओर 
क्षपक श्रेणिमें भी शामिल है । ग्यारहवाँ गुणस्थान केवल उपशम 
श्रेणिका ही है और बारहवाँ गुणस्थान केवल क्षपक श्रेणिका हे । 
ये सभी गुणस्थान क्रमदः होते हैं ओर ध्यानमें मग्न मुनियोके 
दी होते हैं। 

८. अपूर्ब करण--करण झब्दका अर्थ परिणाम है। ओर 
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जो पहल नहीं हुए उन्हें अपूब कहते है। ध्यानमें मग्न जिन 
मुनियोंके प्रत्येक समयमें अपूब अपूब परिणाम यानी भाव होते 
हैं उन्हें अपूवकरण गुणस्थानवाला कहा जाता है। इस गुण- 
स्थानमें न तो किसी कमंका उपड्म होता हैं ओर न क्षय हाॉंता 
है । किन्‍न उसके लिए तंयारी हाती हैं, जीवके भाव प्रति समय 
उन्नत, उन्नत होते चल जात हैं । 
९. अनिवृत्ति वादर साम्परगाय--समान समयबर्ता जीबोंके 
परिणामोंम कोई भेद न हानेको अनिवृत्ति कहते हैं। अपूबवकरण 
की तरह यद्यपि यहाँ भी प्रति समय अपूब-अपूव परिणाम ही 
किन्तु अपृवकरणमं तो एक समयमें अनेक परिणाम 
होनेसे समान समयवर्ती जीवोंके परिणाम समान भी होते है 
ओर असमान भी हाते हैं। परन्तु इस गुणस्थानमें एक समयमें 
एक ही परिणाम होनेके कारण समान समयमें रहनेवाले सभी 
जीवोंके परिणाम समान ही होते हैं। उन परिणामोंको अनि 
वृत्तिकरण कहते हैं। ओर वादर सम्परायका अर्थ 'स्थूलकपाय 
होता है । इस अनिवृत्तिकरणके होनेपर ध्यानस्थ मुनि या तो 
कर्मोंको दवा देता हे या उन्हें नष्ट कर डालता हँ। यहाँ तकके 
सब गुणस्थानोंमें स्थुलकपाय पायी जाती है, यह बतलानेके लिए 
इस गुणस्थानके नामके साथ 'बादर साम्पगाय' पद जोड़ा गया 
है। कहा भी हें-- 
'होंति अणियटिठणों ते पडिसमयं जेंसिमंक्कपरिणामा । 
विमलयरझाणहुयवहसिहाहि णिहडढकम्मवणा ॥५७॥ 


“वे जीव अनिवृत्तिकरण परिणामवाले कहलाते हैं, जिनके 
प्रतिसमय एक ही परिणाम होता है, ओर जो अत्यन्त निमल 
ध्यानरूपी अग्निको शिखाओंसे कमरूपी वनको जला डालते हैं।? 

१०. सूक्ष्म साम्पराय--उक्त प्रकारके परिणामोंके द्वारा जो 
ध्यानस्थ मुनि कषायको सूक्ष्म कर डालते हैं उन्हें सूक्ष्म सम्प- 
राय गुणस्थानबाला कहा जाता है । 
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११, उपशान्तकपषाय वीतराग छद्मस्थ--उपदशम अश्रेणिपर 
चढ़नेवाले ध्यानस्थ मुनि जब उस सूक्ष्मकषायको भी दबा देते 
हैँ तो उन्हें उपशान्तकपाय कहते हैं । 

इसमें कषायको बिल्कुल दवा दिया जाता हे। अतणव 
कषायका उदय न होनेसे इसका नाम उपश्ान्तकषाय वीतराग हैं। 
किन्तु इसमें पृण ज्ञान ओर दशानको रोकनेवाले कर्म मोजूद 
रहते हैं इसलिय इसे छद्मस्थ भी कहते हैं। पहले लिख आये हैं. 
कि आगे बढ़नेवाले ध्यानी-मुनि आठव गुणस्थानसे दो श्रेणियोंमें 
बँट जाते हैं। उनमेंसे उपशम श्रणिवाले मोहको धीरे-धीरे 
सवथा दवा देते है पर उसे निमूल नहीं कर पाते। अतः जसे 
किसी बतनमें भरी हुई भाप अपने वेगसे ढक्कनको नोचे गिरा 
देती हे, वेसे ही इस गुणस्थानमें आनेपर दबा हुआ मोह उप 
श्र णिवाले आत्माओंका अपने वेगसे नीचेकी ओर गिरा देता है। 

१२. क्षीणकपाय वीतराग छटद्मस्थ--क्षपक श्रणिपर चढ़नेवाले 
मुनि मोहको धीरे-धीरे नष्ट करते-करते जब सवथा निमूल कर 
डालते हैं तो उन्हें क्षीणकषाय वीतराग छटद्मस्थ कहते है । 

इस प्रकार सातव गुणस्थानसे आगे बढ़नेवाले ध्यानी साधु 
चाहे पहली श्रणिपर चढ़े, चाहे दूसरी श्रणिपर चढ़ें, वे सब आठवाँ 
नोवाँ ओर दसवाँ गुणस्थान प्राप्त करते ही हैं । दोनों श्रेणि 
चढनेवालोंमें इतना ही अन्तर होता हूँ कि प्रथम श्र णिवाल्ोंसे 
दूसरी श्रणिवालोंमें आत्मविश्वद्धि ओर आत्मबलू विशिष्ट 
प्रकारका होता हैँ । जिसके कारण पहली श्र णिवाले मुनि तो 
दसव से ग्यारह गुणस्थानमें पहुँचकर दबे हुए मोहके उद्भूत 
हो जानेसे नीचे गिर जाते हैं। ओर दूसरी श्र णिवाले माहको 
सवथा नष्ट करके दसवंसे बारहव गुणस्थानमें पहुँच जाते है । 
यह सब जीवके भावोंका खेल हं। उसीके कारण ग्यारहवब 
गुणस्थानमें पहुँचनेवाले साधुका अवश्य पतन होता हैँ ओर 
बारहवें गुणस्थानमें पहुँच जानेवाला कभी नहीं गिरता, बल्कि 
ऊपरको ही चढ़ता है । 
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१३, सयोगकेवली--समस्त मोहनीय कम के नष्ट हो जानेपर 
बारहवाँ गुणस्थान होता हैं । मोहनोय कम के चले जानेसे शेष 
कम की शक्ति क्षीण हो जाती हैँ अतः बारहबेंके अन्तमें ज्ञाना- 
वरण, दहानावरण और अन्तराय इन तीनों घातिया कर्मोंका 
नाश करके क्षीणकपाय मुनि सयोगकेवली हो जाता हैं। 
झानावरण कमके नष्ट हो जानेसे उसके केवलज्नान प्रकट हो 
जाता है। वह ज्ञान पदार्थोंके जाननेमें इन्द्रिय, प्रकाश और 
मन वगेरहकी सहायता नहीं लेता इसीलिए उसे केवलज्ञान 
कद्दते हैं और उसके होनेके कारण इस गुणस्थानवाले केवली 
कहलाते हैं। ये केवली आत्माक्रे शत्रु घाति कर्मोंको जीत लेनेके 
कारण जिन, परमात्मा, जीवन्मुक्त, अग्हंत आदि नामोंसे 
पुकारे जाते हैं। जेन तीथकुर इसी अवस्थाको प्राप्त करके 
जेनधर्मका प्रवतन करते हें---जगह-जगह घूमकर प्राणिमात्र- 
को उसके हित का मार्ग बतलाते हैं और इसी कायमें अपने 
जीवनके दोष दिन बिताते हैँ। जब आयु अन्तमुंहतं--एक 
मुहतंसे कम रह जाती हे तो सब व्यापार बन्द करके ध्यानस्थ 
हो जाते हैं। जबतक केवर्लीके मन, वचन ओर कायका व्यापार 
रहता हैँ तबतक वे सयोगकेव्ली कहलाते हैं । 

१४. अयोगकेवली--जब केवली ध्यानस्थ होकर मन, वचन 
और कायका सब व्यापार बन्द कर देते हैं. तब उन्हें अयोग- 
केवलोी कहते ह। ये अयोगकेवली बाकी बच हुए चार अघा- 
तिया कर्मोंको भी ध्यानरूपी अग्निके द्वारा भस्म करके समस्त 
कर्म और शरीरके बन्धनसे छूटकर मोक्ष लाभ करते हैं | 

इस तरह संसारके सब जीव अपने-अपने आशध्याध्मिक 
विकासके तारतम्यके कारण गुणस्थानोंमें बँटे हुए है.। इनमेंसे 
शरूके चार गुणस्थान तो नारकी, तियशच्व, मनुष्य और देव 
सभीके होते हैं | पाँचवाँ गुणस्थान केवल समझदार पशु पक्षियों 
और मनुष्योंके होता है | पाँचवसे आगेके सब गुणस्थान साधु- 
जनोंके ही होते हैं। उनमें भी सातबेंसे बारहवें तकके गुणस्थान 
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आत्मध्यानमें लीन साधुके ही होते हैं। ओर उनमेंसे प्रत्येक 
गुणस्थानका काल अन्तमुहृत--एक मुहतंसे कम होता है । 


९, मोक्ष या सिद्धि 


मुक्ति या मोक्ष शब्दका अथ छुटकारा होता है। अतः 
आत्माके समस्त कमबन्धनोंसे छूट जानेको मोक्ष कहते हैं । 
मोक्षका दूसरा नाम सिद्धि भी हे । सिद्धि शब्दका अथ ्राप्ति! 
होता है। जेसे धातुको गलाने तपाने वगैरहसे उसमेंसे मल 
आदि दूर होकर शुद्ध सोना प्राप्त हो जाता है वैसे ही आत्माके 
गुणोंको कलुषित करनेवाले दोषोंको दूर करके शुद्ध आत्माकी 
प्राप्तिको सिद्धि या मोक्ष कहते हैं। कर्ममलसे छुटकारा पाये 
बिना आत्मा शुद्ध नहों होता अतः मुक्ति ओर सिद्धि ये दोनों 
एक ही अवस्था के दो नाम हैं जो दो बातोंको सूचित करते 
हैं। मुक्ति नाम कर्म बन्धनसे छुटकारेको बतलाता है और सिद्धि 
नाम उस छुटकारेके होनेसे शुद्ध आत्माकी प्राप्तिको बतलाता 
है। अतः जेनधममें न तो आत्माके अभावको ही मोक्ष कहा 
जाता हैं जेसा बोद्ध छोग मानते हैं ओर न आत्माके गुणोंके 
विनाशको ही मोक्ष कहा जाता है जैसा वेशेषिक दर्शन मानता 
हू । जेनधमंमें आत्मा एक स्वतंत्र द्रव्य हे जो ज्ञाता ओर दृष्टा 
हैं, किन्तु अनादिकालसे कमंबन्धनसे बँधा हुआ होनेके क!रण 
अपने किये हुए कर्मोंका फल भोगता रहता है । जब वह उस 
कम बन्धनका क्षय कर देता हे तो मुक्त कहलाने लगता हे । 

मुक्त अवस्थामें उसके अनन्तज्ञान, अनन्तदशंन, अनन्त- 
सुख, अनन्तवीय आदि स्वाभाविक गुण विकसित हो जाते 
हैं। जेसे स्वणमेंसे मलके निकल जानेपर उसके स्वाभाविक 
गुण पीतता वगेरह ज्यादा विकसित हो जाते हैं. इसीसे शुद्ध 
सोना ज्यादा चमकदार ओर पीछा होता है, वेसे ही आत्मामेंसे 
कम मलके निकल जानेसे आत्माके स्वाभाविक गुण निखर 
उठते हैं. । मुक्त होनेके बाद यह जीव ऊपरको जाता है। चूँकि 
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जीबका स्वभाव ऊपरको जानेका है जेसा कि आगकी लपट स्व- 
भावसे ऊपरको ही जाती हैं | अतः अपने उस स्वभावके कारण ही 
मुक्त जीव ऊपरको जाता है। लोकके ऊपर अग्रभागमें मोक्ष स्थान 
है जिसे जेन सिद्धान्तमें सिद्धशिला भी कहते हैं। सब मुक्त जीव 
मुक्त होनेके बाद ऊध्बंगमन करके इस मोक्षस्थानमें विराजमान 
हो जाते हैं। जेन सिद्धान्तमें मोक्षस्थानकी मान्यता भी अन्य सब 
दशनोंसे निराली है । इसका कारण यह है कि बेदिक दशनोंमें 
आत्माको व्यापक माना गया हैँ अतः उन्हें मोक्षस्थानके सम्बन्ध 
में बिचार करनेकी आवश्यकता नहीं थी | बोद्धदश नमें आत्मा 
कोई स्वतंत्र तक्त्व नहीं हे, अतः उनके लिए मोक्षस्थानकी 
चिन्ता ही व्यर्थ थी। किन्तु जेनदर्शन आत्माको एक स्वतंत्र 
तत्त्व माननेके साथ व्यापक न मानकर प्राप्त शरोरके बराबर 
मानता है । इसलिए उसे मोक्षस्थानके सम्बन्धमें विचार करना 
पढ़ा | वह कहता हैँ कि मुक्त जीब बन्धनसे छूटकर ऊध्बेंगमन 
करता हे ओर लोकके अग्रभागमें पहुँचकर स्थिर हो जाता है, 
फिर वहाँसे लोटकर नहों आता | 
जेन शाख्रोंमें एक मण्डली मतका उल्लेख पाया जाता हें, जो 
मुक्त जीवोंका उध्वंगमन मानता है । किन्तु उसने मोक्षस्थानके 
सम्बन्धमें कोई विचार प्रकट नहों किया। वह कहता है कि 
मुक्त जीव अनन्तकार तक ऊपरको चला जाता है, उसका 
कभी भी अवस्थान नहीं होता । ऊध्वंगमन माननेपर भी क्‍या 
मण्डलीको मोक्षस्थानकी चिन्ता न हुई होगी ? किन्तु जब 
उसके तार्किक मस्तिष्कमें यह तक उत्पन्न हुआ होगा कि 
मुक्त जीव ऊपरको जाकरके भी एक निश्चित स्थानपर ही 
क्यों रुक जाता है. आगे क्‍यों नहीं जाता ? तो सम्भवतः 
उसे इसका कोई समुचित उत्तर न सूझा होगा ओर फलतः 
उसने सदा ऊध्वंगमन मान लिया होगा, किन्तु जनधमंमें गति 
ओर स्थितिमें सहायक धम और अधम नामके द्वव्योंको स्वीकार 
करके इस शंकाका ही मूलोच्छेद कर दिया गया। यह दोनों 
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द्रव्य समस्त लोकमें व्याप्त हैं और लछोकके ऊपर उसके अग्म- 
भागमें हो मोक्षस्थान हैं। गतिमें सहायक धमद्रव्य बहीं तक 
व्याप्त है, आगे नहीं । अतः मुक्त जीव वहींपर रुक जाता है, 
आगे नहों जाता । 

मुक्त अवस्थामें बिना शरीरके केवल शद्भ आत्मा मात्र 
रहता है; उसका आकार उसी हारीरके समान होता है जिससे 
आत्माने मुक्तिकाभ किया है । जेसे धूपमें खड़े होनेपर शरीरफी 
छाया पड़ जाती है बेसे हो शरोराकार आत्मा मुक्तावस्थामें 
होता है जो अमूत होनेके कारण दिखायो नहीं देता | मुक्त हो 
जानेके बाद यह आत्मा जीना, मरना, बुढ़ापा, रोग, झोक, 
दुःख, भय वगेरहसे रहित हो जाता है; क्योंकि ये चीजे 
शरीरके साथ सम्बन्ध रखती हैं और दझरीर वहाँ होता नहीं 
है । तथा मुक्तपना आत्माकी गद्ध अवस्थाका ही नामान्तर है 
अतः जबतक आत्मा गद्ध हे तबतक वहाँसे च्युत नहीं हो 
सकता। ओर पुनः अशद्ध होनेका कोई कारण वहाँ मोजूद 
नहीं रहता अतः वहाँसे कभी नहीं लोटता, सदा निराकुलतारूप 
आत्मसुखमें मग्न रहता है । 


१०. कया जैनघर्म नास्तिक है ? 


जो धम ईइवरको सरृष्टिका कतो ओर वेदोंकों ही प्रमाण 
नते हैं, वे जेनधर्मंकी गणना नास्तिक धर्मोमें करते हैं; क्‍योंकि 
जेनधम न तो ईइवरको सृष्टिका कर्ता मानता है ओर न वेदोंके 
प्रामाण्यको ही स्वीकार करता है । किन्तु 'जो ईइवबरको स्ष्टिका 
कतों नहीं मानता ओर न वेदोंको प्रमाण मानता है वह 
नास्तिक हे? नास्तिक शब्दका यह अथ किसी भी विचारशील 
शास्त्रक्ञने नहों किया। बल्कि जो परलोक नहों मानता, पुण्य 
पाप नहीं मानता, नरक स्वग नहों मानता, परमात्माको नहीं 
मानता, वह नास्तिक हूं, नास्तिक शब्दका यही अथ पाया जाता 
हे। इस अथकी दृष्टिसे जेनघम घोर आस्तिक ही ठहरता है, 
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क्योंकि वह परलोक मानता है, आत्माको स्वतंत्र द्रव्य मानता है 
पुण्य पाप ओर नरक स्वग मानता है, तथा प्रत्येक आत्मामें 
परमात्मा होनेकी शक्ति मानता है । इस सब बातोंका विवेचन 
पहले किया गया हे । इन सब सान्यताओंके होते हुए जनधम को 
नास्तिक नहीं कहा जा सकता । जो बेदिक धमंवाले जनधमको 
नास्तिक कहते हैं वे वदिक धर्मको न माननेके कारण ही ऐसा 
कहते हैं । किन्तु ऐसी स्थितिमें तो सभी धर्म परस्परमें एक दूसरे 
की दृष्टिमं नास्तिक ठहरंगे। अतः शास्त्रीय दृष्टिसे जैनधर्म परम 
आस्तिक हे । 


जन साहित्य 


जेन साहित्य बड़ा विशाल हैं, भारतीय साहित्यमें उसका 
एक विशिष्ट स्थान है । लोकोपकारी, अनेक जनाचायॉने अपने 
जीवनका बहभाग उसकी रचनामें व्यतीत किया हैं । जनधम में 
बड़े-बड़े प्रकाण्ड जनाचाय हो गये हैं जो प्रबल तार्किक वैया- 
करण, कवि ओर दाञ्निक थे। उन्होंने जनधमके साथ-साथ 
भारतीय साहित्यके इतर क्षेत्रोंमे भी अपनी लेखनीके जोहर 
दिखलाये हैं। दहन, न्याय, व्याकरण, काव्य, नाटक, कथा, 
शिल्प, मन्त्र-तन्त्र, वास्तु, वेथ्क आदि अनेक विषयोंपर प्रचुर 
जनसाहित्य आज उपलब्ध हे ओर बहुत-सा धार्मिक द्वष, 
लापरवाही तथा अज्ञानताके कारण नष्ट हो चुका । 

भारतकी अनेक भाषाओंमें जनसाहित्य लिखा हुआ हे 
जिनमें प्राकृत संस्कृत और द्रवेडियन भाषाओंका नाम उल्लेख- 
नीय है । जेनधमने प्रारम्भसे ही अपने प्रचारफे लिए लोक 
भाषाओंकोी अपनाया अनः अपने-अपने समयकी लोकभापाम)ं 
भी जन साहित्यकोी रचनाएँ पायी जाती हैं। इसीसे जमन 
विद्वान डाक्टर विटरनीटज़ने अपने भारतीय साहित्यके इति 
हासमें लिखा हं--भारतीय भाषाओंके इतिहासकी दृष्टिसे भी 
जन साहित्य बहुन महत्त्वपूण है; क्योंकि जन सदा इस बातकी 
विशेष परवाह रखते थ कि उनका साहित्य अधिकसे अधिक 
जनताके परिचयमें आये। इसीसे आगमिक साहित्य तथा 
प्राचीनतम टाकाएँ प्राकृतमें लिखी गयीं। टवेताम्बरोंने ८ वीं 
शर्तीसे ओर दिगम्बरोंने उससे कुछ पहले संस्कृतमें रचनाएँ 
करना आरम्भ किया। बादकों २०वीं से १५वीं झती तक अपकश्रंद 
भाषामें, जो उस समयकी जन भाषा थो, रचनाएँ को गयीं । 


. ५58 लरडाठए एी पाता [ 0 ७८. ॥. 07.427-428. 
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ओर आजकलके जन बहुत-सी आधुनिक भारतीय भाषाओंका 
उपयोग करते हैं तथा उन्होंने हिन्दी और गुजराती साहित्य 
को तथा दक्षिणमें तमिल और कन्नड़ साहित्यको विशेष रूपसे 
समृद्ध किया है |! 

आज जो जन साहित्य उपलब्ध है वह सब भगवान महा- 
वीरकी उपदेश परम्परासे सम्बद्ध हे। भगवान महावीरके 
प्रधान गणधर गोतम इन्द्रभूति थे। उन्होंने भगवान महावीरके 
उपदेशोंको अवधारण करके बारह अंग और चौदह पृवके 
रूपमें निबद्ध किया । जो इन अंगों ओर पूर्वोंका पारगामी होता 
था उसे श्र तकेवली कहा जाता था। जन परम्परामें ज्ञानियोंमें 
दो ही पद सबसे महान गिने जाते हैं--प्रत्यक्ष ज्ञानियोंमें केवल- 
ज्ञानीका और परोक्ष ज्ञानियोंमें श्र तकेवलोका । जेसे केवलज्ञानी 
समस्त चराचर जगतको प्रत्यक्ष जानते और देखते हैं वेसे ही 
श्र तकेवली ञ्ास्त्रमें बर्णित प्रत्येक विषयको स्पष्ट जानते हैं । 

भगवान महावीरके निरवाणके पश्चात्‌ तीन केवलज्ञानी हुए 
ओर उनके पदचात्‌ पाँच श्र्॒‌ तकेवली हुए जिनमेंसे अन्तिम श्रु त- 
केवली भद्रवाहु थे। इनके समयमें मगधमें बारह वर्षका 
भयंकर दुभिक्ष पड़ा। तब ये अपने संघके साथ दक्षिणकी ओर 
चले गये ओर फिर छौटकर नहीं आये | अतः दुर्भिक्षके पश्चात्‌ 
पाटलीपुत्नमें भद्रबाहु स्वामोकी अनुपस्थितिमें जो अंग साहित्य 
संकलित किया गया वह एकपक्षीय कहलाया, दूसरे पश्षने उसे 
स्वीकार नहीं किया, क्योंकि दुभिक्षके समय जो साधु मगधमें 
ही रह रहे थे, सामयिक कठिनाइयोंके कारण वे अपने आचारमें 
शिथिल हो गये थे । यहींसे जनसंघ दिगम्बर और इवेताम्बर 
सम्प्रदायमें बंट गया ओर उसका साहित्य भी जुदा जुदा हो गया। 


दिगम्बर साहित्य 


श्र तकेवली भद्रबाहुके परचात्‌ कोई श्र तकेबछी नहीं हुआ। 
चोदद्द पूबरॉर्मेंसे ४ पूब उनके साथ हो लुप्त हो गये। उनके 
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पश्चात्‌ ग्यारह अंग और दस पूबोके ज्ञाता हुए | फिर पाँच 
आचाय ग्यारह अंगके ज्ञाता हुए। पूर्वोका ज्ञान एक तरहसे 
नष्ट ही हो गया ओर छुट-पुट ज्ञान बाकी रह गया। फिर चार 
आचाय केवल प्रथम आचारांगके ही ज्ञाता हुए और अंग ज्ञान 
भी नष्ट भ्रष्ट हो गया। इस तरह कालक्रमसे विच्छिन्न होते- 
होते बीर निवोणसे ६८३ बरष बोतने पर जब अंगों ओर पूवकि 
वचे खुचे ज्ञानके भी लुप्त होनेका प्रसंग उपस्थित हुआ तब 
गिरिनार पवतपर स्थित आचाय धरसेनने भूतबलि ओर 
पुष्पदन्त नामके दो सर्वोत्तम साधुओंको अपना शिष्य बनाकर 
उन्हें श्रुताभ्यास कराया | इन दोनोंने श्र॒का अभ्यास करके 
पटखण्डागम नामके सूत्र अन्थकी रचना प्राकृत भापामें को । 
इसी समयके लगभग गुणधर नामके आचाय हुण। उन्होंने 
२३३ गाथाओंमें कसायपाहड या कषायप्राभ्रत ग्रन्थ की रचना 
की । यह कषायप्राभ्त आचाय परम्परासे आयमंक्ष ओर 
नागहस्ति नामके आचार्योंको प्राप्त हआ। उनसे सीखकर 
यतिवृषभ नामक आचायने उनपर वृत्तिसूत्र रचे, जो प्राकृतम 
हैं और ६००० ज्झोक प्रमाण हैं। इन दोनों महान प्रन्थोंपर 
अनेक आचार्योने अनेक टीकाएं रचों जो आज उपलब्ध नहीं 
हैं । इनके अन्तिम टीकाकार वीरसेनाचाय हुए । ये बड़े समर्थ 
विद्वान थे। इन्होंने पट्खण्डागमपर अपनी सप्रसिद्ध टीका 
घबला शक सं० ७३८ म पूरी की । यह टोका ७२ हजार हूोक 
प्रमाण है | दूसरे महान ग्रन्थ कसायपाहुडपर भी इन्होंने टीका 
लिखी । किन्तु वे उसे बीस हजार फ्छकोक प्रमाण लिखकर ही 
स्वग॒ंवासी हो गये | तब उनके सयोग्य शिष्य जिनसेनाचायने 
४० हजार प्रमाण ओर लिखकर शक सं० ७५९ में उसे पूरा 
किया । इस टीकाका नाम जयधवला है ओर वह ६० हजार 
इलोक प्रमाण है । इन दोनों टीकाओंकी रचना संस्क्रत ओर 
प्राकृतके सम्मिश्रणसे को गयो है । बहुभाग प्राकृतमें हूं । बीच 
बीचमें संस्कृत भी आ जाती है, जेसा कि टीकाकारने उसकी 
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प्रशस्तिमें लिखा हे-- 


“प्राय:प्राकृतभारत्या क्वचित संस्कृतमिश्रया । 
मणिप्रवालन्यायेन प्रोक्तोउयं ग्रन्थविस्तर: ॥ 


पटखण्डागमका ही अन्तिम खण्ड महाबंध हे जिसकी 
रचना भतवलि आचायने की थी। यह भा प्राकृतमें हे और 
इसका प्रमाण ४९ हजार हं। इन सभी ग्रन्थोंमें जन कमसि 
द्वान्तका बहत सूक्ष्म और गहन वणन ह । 


चिरकालसे य तीनों महान ग्रन्थ मूड़विद्री (दक्षिण कनारा) 
के जन भण्डारमें ताड़पत्रपर सुरक्षित थे । वहाँके भट्टारक महो 
दय तथा पंचोंकी उदात्त भाबनाके फलस्वरूप अब इन तीनोंका 
प्रकाशन हिन्दी टीकाके साथ हो रहा है । 

ईसाकी दसवोीं शताव्दीमें दक्षिणमें नेमिचन्द सिद्धान्त चक्र- 
वर्ती नामके एक जेनाचाय॑ हुए। वे उक्त तीनों आगम ग्रन्थोंके 
महान विद्वान थे। उन्होंने उनसे संकलन करके गोमट्टसार तथा 
लब्धिसार क्षपणासार नामक दो संग्रह ग्रन्थ रचे, जो प्राकृत 
गाथाबद्ध महान ग्रन्थ हैं। उनमें भी जीव, कम ओर कमके 
क्षपण यानी विनाशका सुन्दर "किन्तु गहन वर्णन हे। दोनों 
ग्रन्थोंपर संस्कृत टीकाएँ भी उपलब्ध हैँ और जयपुरके स्व ० 
पं० टोडरमलजीकी जयपुरी भाषामें रची हुई भाषा-टीका भी 
उपलब्ध हे । इन टीकाओंके साथ यह महान ग्रन्थ कई खण्डोंमें 
छपकर प्रकाशित हो चुका है । 

इसाकी प्रथम शझताब्दीमें कुन्दकुन्द नामके एक महान 
आचाय हो गये हं। इनके तीन ग्रन्थ समयसार, प्रवचनसार 
ओर पंचास्तिकाय अति प्रसिद्ध हैं जो कुन्दकुन्दत्नयाके नामसे 
भी ख्यात है। तीनों ग्रन्थ प्राकृतमें हें। समयसारमें विविध 
दृष्टियोंसे आत्मतत्त्वका सुन्दर विवेचन हैं, जेन अध्यात्मका यह 
अपूब ग्रन्थ है । नवीं शतीके अध्यात्म प्रमी आचाय अमृतचन्द्र 
सूरीने इस ग्रन्थपर संस्कृत पद्योंमें कलशकी रचना की दे जो 
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बड़ी हृदयहारिणी हे । सतरहवीं शताब्दीके कविबर बनारसी- 
दासने इन कलझोंका हिन्दीमें अत्यन्त रोचक पद्मानुवाद 
किया है । 

प्रवचनसार ओर पत्नास्तिकायमें जेनाभिमत तत्त्वोंका 
युक्तिप्रण विवेचन है । कहा जाता हैँ कि आचाय कुन्दकुन्दने 
बहुतसे प्राभ्बतोंकी रचना को थी. किन्तु उनमेंसे आज केवल 
आठ प्राभ्वत उपछवब्ध है। तमिल भापाके तिरुकुरूल काव्यके रच- 
यिता भी इन्होंको कहा जाता ह। इनके शिष्य उमास्वामी या 
डमास्वाति नामके जेनाचाय थे, जनन्‍्होंने सबप्रथम जेनवाड- 
मयको संस्क्तसूत्रोंमें निबद्ध करके तक्त्वाथसूत्र नामके सूत्रग्रन्थ- 
की रचना की | इस ग्रन्थके दस अध्यायोंमें जीव आदि सात 
तक्ष्वोंका सुन्दर विवेचन किया गया हं। अपने अपने धर्मामें 
गीता, कुरान और बाइबिलको जो स्थान प्राप्त हे वही स्थान 
जेनधम में इस ग्रन्थको प्राप्त है । दिगम्बर ओर उवेताम्बर दोनों 
ही सम्प्रदाय इसे मानते हैं। दोनों ही परम्पराओंके आचाय नि 
उसके ऊपर अनेक टीकाएँ रची हँ, जिनमें अकलंकदेवका 
तक्ष्वाथराजवार्तिक ओर विद्यानन्दिका तक्ष्वाथइलोकबार्तिक 
उल्लेखनीय हैं। दोनों ही वार्तिकग्रन्थ संम्क्रतमें बडी ही प्रो 
शलीमें रचे गये हैं ओर जैनद्यनके अपूब ग्रन्थ हैं । 

द्शन और न्यायश्ास््र में स्वामी समनन्‍्तभद्र और सिद्धसेन 
की रचनाएं उल्लेखनीय हं | स्वामी समन्‍तभद्रने आप्तमीमांसा 
नामका एक प्रकरण ग्रन्थ रचा हे, जिसमें स्याद्रादका सन्दर 
विवेचन करते हुए इतर दद्ानोंकी विचाग्पणं आलोचना की 
गयी हूं । इस आप्नसमीमांसापर म्वार्मी अकल्कदेवने “अष्टश्ती' 
नामक प्रकरण रचा है और अटष्टशती पर म्वार्सी विद्यानन्दने 
अष्टसहर्स्ती नामकी टीका रची है । यह अष्टसहस्रो इतनी गहन 
है कि इसको समझनेमें कष्टसहस्रोका अनुभव होता हूँ । इन्हीं 
विद्यानन्दकी आप्तपरीक्षा ओर प्रमाणपरीक्षा भी भाषा, बिपय 
ओर विवेचनकोी दृष्टिसे द्रष्टव्य हैं । 


२५२ जैनधर्म 


अकलंकदेवको जैनन्यायका सजक कहा जाय तो कोई 
अत्युक्ति नहीं हैं । इन्होंने टीका ग्रन्थोंके सिवा सिद्धिविनिइ्चय 
न्‍्यायविनिइ्चय, लघीयस्त्रय, प्रमाणसंग्रह आदि अनेक प्रकन 
रणग्रन्थ रचे हैं जो बहत ही प्रौह़ और गहन हैं। इन प्रकरणों 
पर आचाय अनन्तवोय, वादिराज और प्रभाचन्द्र नामके 
प्रकाण्ड जैन नैयायिकोंने विस्तृत व्याख्या ग्रन्थ रचे हैं. जो 
बहुत ही महत्त्वपृण हैं। माणिक्यनन्दि आचायका परीक्षामुख 
नामक सूत्रग्नन्थ जैनन्यायके अभ्यासियोंके लिए बड़े ही कामका 
हे । इसपर आचाय प्रभाचन्द्रने प्रमेयकम छमातंण्ड नामका महान 
व्याख्या ग्रन्थ रचा है | उसे अति संक्षिप्त करके अनन्तवीय 
नामके आचायेने प्रमेयरत्नमाला नामकी टीका बनायो हे । पात्र- 
केसरीका त्रिलक्षणकद्थ न, श्रीदत्तका जल्पनिणय आदि कुछ ऐसे 
भी महत्त्वपूर्ण प्न्थ हैं जो आज अनुपलब्ध हैं, केवल अन्य 
ग्रन्थमें उनका उल्लेख मिलता है । 

पुराण साहित्यमें हरिवंड्पुराण, महापुराण, पच्मचरित आदि 
प्रन्थोंका नाम उल्लेखनीय है। जेन पुराणोंका मूल प्रतिपाद् 
विषय ६३ शलाका पुरुषोंके चरित्र हैं। इनमें २४ तीथकर, १२ 
चक्रवर्ती, ९. बलदेव, ९ वासुदेव और ९. प्रतिवासुदेव हैं। 
जिनमें पुराण पुरुषोंका पुण्यचरित वर्णन किया गया हो उसे 
पुराण कहते हैं | हरिवंशपुराणमें कोरव ओर पाण्डवोंका व्णन 
है ओर पद्मच रितमें श्रीरामचन्द्रका वणन हे। इस तरहसे ये 
दोनों ग्रन्थ क्रमशः जैन महाभारत और जेन रामायण कहे जा 
सकते हैं । इनके सिवा चरितग्रन्थोंका तो जेन साहित्यमें भण्डार 
भरा हैं । सकलकीर्ति आदि आचार्योने अनेक चरित ग्रन्थ रचे 
हैं। आचार्य जटासिंह नन्दिका वरांगचरित एक सुन्दर पोरा- 
णिक काव्य है । काव्यसाहित्य भी कम नहीं हैं। वीरनन्दिका 
चन्द्रतभचरित, हरिचन्द्रका धमंशमोभ्युदय, धनंजयका हविस- 
न्‍धान और वाग्भट्रका नेमिनिवोण काव्य उच्चकोटिके संस्कृत 

महाकाव्य हैं । 
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अपश्रंशा भाषामें तो इन पुराण ओर चरितग्रन्थोंका संस्कृ- 
तकी अपेक्षा भी बाहलय है । अपभ्रंश भाषामें जेनकवियोंने खूब 
रचनाएँ की हैं। इस भाषाका साहित्य जैन भगण्डारोंमें भरा पड़ा 
है। अपश्रंश् बहुत समयतक यहाँकी लोक भाषा रही हद ओर 
इसका साहित्य भी बहुत ही लोकप्रिय रहा हे । पिछले कुछ 
दशकोंसे इस भाषाकी ओर विद्वानोंका ध्यान आकर्षित हुआ है, 
अब तो वतमान प्रान्तीय भाषाओंकी जननी होनेके कारण 
भाषाशास्त्रियों ओर विभिन्न भाषाओंका इतिहास लिखनेवालोंके 
लिए इसके साहित्यका अध्ययन आवश्यक हो गया है । पुष्पदन्त 
इस भाषाके महान कवि थे। इनका "त्रिषष्टि महापुरुष गुणा- 
लंकार' एक महान ग्रन्थ हैँ । पुष्पदन्तने महाकवि स्वयंभुका 
स्मरण किया हैँ। स्वयंभु, पुष्पदन्‍्त, कनकामर, रइधु आदि 
अनेक कबियोंने अपश्रंशा भाषाके साहित्यको सम्रद्ध बनानेमें कुछ 
उठा नहीं रखा। 

कथा साहित्य भी विज्ञाल हैं । आचाय हरिषणका कथाकोश्ञ 
बहत प्राचीन (ई० सं० ९३२ ) है । आराधना कथाकोश।, पुण्या- 
श्रव कथाकोश आदि अन्य भी बहुतसे कथाकोश हैं. जिनमें 
कथाओंके द्वारा . धमोचरणका ज्ञभम फल ओर अधर्मांचरणका 
अज्ञभ फल दिखलाया गया है | चम्पृ काव्य भी जेन-साहित्यमें 
बहुत हैं । सोमदेवका यशस्तिलक चम्पू , हरिचन्द्रका जीवन्धर 
चम्पू और अह द्वासका पुरुदेवचम्पू उत्कृष्ट चम्पू काव्य हैं। गद्य- 
ग्रन्थोंमें वादीभसिंहकी गद्यचिन्तामणि उल्लेखनीय है। नाट- 
कॉमें हस्तिमल्‍लके विक्रान्तकोरब, मंथिलकल्याण, अंजना पव- 
नंजय आदि दद्नीय हैं । स्तोच्र साहित्य भो कम नहीं है, महा- 
कवि धनंजयका विषापहार, कुमुदचन्द्रका कल्याणमन्दिर आदि 
स्तोत्र साहित्यकी दृष्टिसे भी उत्कृष्ट हैँ । म्वामी समनन्‍्तभद्रके 
स्वयंभू स्तोन्रमें तो जनद्शनके उच्चकोटिके सिद्धान्तोंकों कूट- 
कूट कर भर दिया गया है । वह एक दाझ्मनिक स्तवन हे । नीति 
ग्रन्थोंकी भी कमी नहीं है । वादीभसिंहका क्षत्रचूड़ामणि काव्य 


२५४ जैनघम 


एक नीतिपृ्ण काव्य अन्थ है। आचाय अमितगतिका सुभाषित- 
रत्नसंदोह, पद्मनन्दि आचाय को पद्मनन्दि पहचर्विश़तिका और 
महाराज अमोघवषकोी प्रइनोत्तररत्नमाला भो सुन्दर नीति- 
ग्रन्थ हैं । 

इसके सिवा ज्योतिष, आयुवंद, व्याकरण, कोष, छन्द, अलं- 
कार, गणित ओर राजनीति आदि विषयोपर भी जनाचार्योकी 
अनेक रचनाएँ आज उपलब्ध हूँ । ज्योतिष और आयुवंद विष- 
यक साहित्य अभी प्रकाञझमें कम आया है । व्याकरणमें पूज्यपाद 
देवनन्दिका जेनेन्द्र व्याकरण और श्ञाकटायनका शज्ञाकटायन 
व्याकरण उल्लेखनीय हे। कोषमें धनंजय नाममाला, और 
विश्वलोचन कोश, अलंकारमें अलंकार चिन्तामणि, गणितमें 
महावीर गणितसार संग्रह ओर राजनीतिमें सोमदेवका नीति- 
वाक्यामृत आदि स्मरणीय हैं । 

यह तो हुआ संस्कृत ओर प्राकृत साहित्यका विहंगाव- 
लोकन । 

द्रवेडियन भाषाओंमें भी जेनाचायाँने खूब रचनाएं की हैं । 
उन्होंके कारण एक तरहसे उन भाषाओंको महत्त्व मिला है । 
कनड़ी भाषामें रचना करनेवाले अति प्राचीन कवि जेन थे । 
कन्नड़ साहित्यको उन्नत, प्रोढ ओर परिपू्ण बनानेका श्रेय जैना- 
चार्यों ओर जेन कवियोंको ही प्राप्त हे | तेरहवीं शताब्दी तक 
कन्नड़ भाषाके जितने प्रोढ़ ग्रन्थकार हुए वे सब जेन ही थे। पंप 
भारत” सददृश महाप्रवन्ध ओर शब्दमणिदपंण” सदश्य श्ञास्त्रीय 
प्रन्थोंको देखकर जेन कबवियोंके प्रति किसे आदर बुद्धि उत्पन्न 
नहीं होती । कनाटक गद्य ग्रन्थोंम प्राचीन “चामुण्डरायपुराण! 
के लेखक वीरमातण्ड चामुण्डराय जेन ही थे। आदि पंप, 
कविचक्रवर्तों रत्न, अभिनव पंप, कत्तिदेवी आदि कवि जेन 
ही थे। 

'कनोटक कबि चरिते” के मूठ लेखक आर० नरसिंहाचाय- 
ने जेनकबियोंके सम्बन्धमें अपने उद्गार प्रकट करते हुए कद्दा 
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हे--“जैनी कन्नड़ भाषा के आदि कवि हैं। आज तक उपलब्ध 
सभी प्राचीन और उत्तम कृतियाँ जेंन कवियोंकी ही हैं। बिशे 
पतया प्राचीन जेन कवियों के कारण ही कन्नड़ भाषाका सोन्दय 
एवं कान्ति है। पंप, रन्‍न ओर पोजन्नको कवियोंमें रत्न मानना 
उचित है । अन्य कवियोंने भी १४वीं शताब्दोके अन्त तक सबे- 
इलाध्य चम्पूकाव्योंकी रचना की हे। कन्नड़ भाषाके सहायक 
छनन्‍्द, अलंकार, व्याकरण, कोष आदि ग्रन्थ अधिकतया जेनियों 
के द्वारा ही रचित हैं।” 

यहाँ यह बतला देना अनुचित न होगा कि दक्षिण ओर 
कर्नांटकका जितना जेन साहित्य हे बह सब ही दिगम्बर जैन 
सम्प्रदायके विद्वानोंकी रचना हे। तथा दिगम्बर सम्प्रदायके 
जितने प्रधान-प्रधान आचाय॑ हैं वे प्रायः सब ही कर्नाटक देश- 
के निवासी थे और बे न केवल संस्क्ृत ओर प्राकृतके ही प्रन्थ- 
कता थे, किन्तु कनड़ीके भी प्रसिद्ध प्रन्थकार थे । 

तमिल भाषाका साहित्य भी प्रारम्भ कालसे ही जेनधम 
और जनसंस्कृतिसे प्रभावित हे | 'कुरल” और 'नारूदियार 
नामके दो महान अन्थ उन जेनाचार्या की कृति हैं जो तमिल- 
देशमें बस गये थे। इन ग्रन्थोंके अवतरण उत्तरवर्ती साहित्यमें 
बहतायतसे पाये जाते हैँ। तमिलका नीतिविपयक साहित्य 
काव्यसाहित्यकी अपक्षा प्राचीन हं ओर उसपर जेनाचार्योंका 
विशेष प्रभाव हैं । पलमोलि' के रचयिता भी जंन थे। इसमें 
बहुमूल्य पुरातन सूक्तियाँ हैं। कुरल आर नालदियारके बाद 
इसका तीसरा नम्बर हं। 'तिने माल नू रंम्बतु' के लेखक भी 
जैन थे। यह ग्रन्थ शंगार तथा युद्धक सिद्धान्तोंका बणन करता 
हैं । पहचानवर्तों टोकाकारोंके द्वारा इस अन्थके अवतरण खूब 
लिये गये हैं। इसी समुदायका एक ग्रन्थ “नान्‌ मणिक्कडिगे! 
है जो वेणवा उन्दमें हैं । 

तमिल भाषाके पाँच महाकाव्योंमें से चितामणि, सिलप्प- 
डिकारम्‌ और बलेतापति जैनलेखकोंकी कृति हैं । सिलप्पडिका- 
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रम अत्यन्त महत्त्वपूर्ण तमिल ग्रन्थ हे। यह ग्रन्थ साहित्यिक 
रीतियोंके विषयमें प्रमाणभूत गिना जाता हैं । इसके तीन महा- 
खंड हैं और कुछ अध्याय तीस है । 

पाँच लघु काव्य हैं--यशोधरकाव्य, चूड़ामणि, उदयन कब, 
नागकुमार काव्य ओर नीलकेशी। इन पाँचों काव्योंके कर्ता 
जेन आचाय थे। जेन लेखकोंने तमिल भाषाका व्याकरण भी 
रचा हूँ । नन्नोल” तमिल भापाका बहु प्रचलित व्याकरण हे । 
यह स्कूलों ओर कालिजोंमें पढ़ाया जाता हूँ । निघण्टु ग्रन्थोंमें 
दिवाकर निधण्टु, पिंगल निधण्टु और गुणमणि निघण्टुका नाम 
उल्लेखनीय हैँ । जेनोंने गणित और ज्योतिष सम्बन्धी रचनाएँ 
भी की हैं | इस तरह तमिल भाषा जैन-साहित्यसे भरपूर हे । 

गुजराती भाषामें भी दि० जेनकवियोंने अनेक रचनाएँ की 
हैं, हिनका विवरण 'जेनगुजर कविओ' से प्राप्त होता है । 

दिगम्बर साहित्यमें हिन्दी ग्रन्थोंकी संख्या भी बहुत हैं. । 
इधर ३०० वर्षोमें अधिकांश ग्रन्थ हिन्दीमें हो रचे गये हैं । 
जैन श्रावकके लिए प्रतिदिन स्वाध्याय करना आबश्यक हे । 
अतः जन-साधारणको भाषामें जिनवाणीको निबद्ध करनेकी 
चेष्टा प्रारम्भसे ही होती आयी है। इसीसे हिन्दी जेन साहित्य- 
में गद्यग्रन्थ बहुतायतसे पाये पजाते हैं। लगभग सोलहवीं 
झताब्दीसे लेकर हिन्दी गद्य प्रन्थ जैन साहित्यमें उपलब्ध हैं 
ओर इसलिए हिन्दी भाषाके क्रमिक विकासका अध्ययन करने- 
वालोंके लिए वे बड़े कामके हैं। सैद्धान्तिक ग्रन्थोंमें ऊपर 
गिनाये गये तत्त्वाथेसूत्र, सवाथ सिद्धि, राजवार्तिक, गोमट्टसार, 
प्रवचनसार, पत्चजास्तिकाय, समयसार, पट्खण्डागम, कपाय- 
प्राश्मनत आदि महत्त्वपूर्ण अ्रन्थोंकी हिन्दी टीकाएँ मोजूद हैं। 
न्याय भ्रन्थोंमें भी परीक्षामुख; आप्रमीमांसा प्रमेयरत्नमाला, 
न्‍्यायदीपिका और तत्तवाथइलोकवार्तिक जेसे महान भ्रन्थोंकी 
हिन्दी टोकाएँ उपलब्ध हैं। इन टीका भ्रन्थोंका अध्ययन केबल 
हिन्दी भाषा-भाषी प्रान्तोंमें ही प्रचलित नहीं हे किन्तु गुजरात, 
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सहाराष्ट्र और सुदूर दक्षिण प्रान्तके जेनी भो उनसे छाभ उठाते 
हैं। इस तरह जेनधमका साहित्य हिन्दी भाषाके प्रचारमें भी 
सहायक रहा हे । प्रायः सभी पुराण अन्थों ओर अनेक कथा- 
ग्रन्थोंका अनुवाद हिन्दी भाषामें हो चुका हैं। अनुवादका यह 
काय सव प्रथम जयपुरके विद्वानोंके द्वारा ढुढ़ारी भाषामें प्रारम्भ 
किया गया था। आज भी उनके अनुवाद उसी रूपमें पाये 
जाते हैं । 

यह तो हुई अनुवादित साहित्यकी चर्चा । स्वतंत्ररूपसे भी 
हिन्दी गद्य ओर हिन्दी पद्म दोनोंमें जनसिद्धान्तकों निबद्ध किया 
गया है । गय्य-साहित्यमें पं० टोडरमलजीका मोक्षमार्ग-प्रकाशक 
ग्रन्थ और पद्मयसाहित्यमें पं> दोलतरामजोका छहढाला जेन- 
सिद्धान्तके अमूल्य रत्न है । पं० टोडरमछजी, पं० दौलतराम 
पं० सदासुख, पं० बुधजन, पं० द्यानतराय, भैया भगवतीदास 
पं० जयचन्द आदि अनेक विद्वानोंने अपने समयकी हिन्दी 
भाषामें गद्य अथवा पद्म अथवा दोनोंमें अपनी रचनाए की हैं । 
वीनती, पूजापाठ, धार्मिक भजन, आदि भी पयाप्त हैं। पद्म _ 
साहित्यमें भी अनेक पुराण ओर चरित रखे गये हैं । 

हिन्दी जन साहित्यकों एक सबसे बड़ी विश्ेपता यह हे कि 
उसमें श्ान्तरसकी सरिता ही सबंत्र प्रवाहित दृष्टिगोचर होती 
है । संस्कृत ओर प्राकृतके जेन ग्रन्थकारोंके समान हिन्दी जेन 
ग्रन्थकारोंका भी एक ही लक्ष्य रहा हैँ कि मनुष्य किसी तरह 
सांसारिक विषयोंके फन्‍्देसे निकछठकर अपनेको पहचाने ओर 
अपने उत्थानका प्रयत्न कर | इसी रक्ष्यको सामने रखकर 
सबने अपनी-अपनी रचनाएँ की हैं । हिन्दी जैन साहित्यमें ही 
नहीं, अपि तु हिन्दी साहित्यमें कविवर बनारसोदासजीकी 
आत्मकथा तो एक अपूव ही वस्तु हे। उनका नाटक समयसार 
भी अध्यात्मका एक अपूव ग्रन्थ हैं । 

इवेताम्बर-साहित्य 
पाटछोपुत्रमें जो अंग संकलित किये गये थे, कालक्रमसे वे 
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! अव्यवस्थित हो गये तब महाबीर निर्वाणकी छठी शताव्दी- 
में आय स्कन्दिलकी अध्यक्षतामें मथरामें फिर एक सभा हुई 
ओग उसमें फिरसे शाप बच अंग साहित्यकों सव्यवस्थिन किया 
गया। इस माथुरी बाचना कहते हैँ। इसके वाद महावीर 
निवाणकी दसवों श्ातीम॑ बल्लभीा नगरी ( काठियावाड़ ) में 
देवडद्धिगणि क्षमाश्रमणके सभापतित्वमें फिर एक सभा हुई । 
इसमें फिरसे ग्यागह अंगोंका संकलन हुआ | बारहबाँ अंग तो 
पहले ही लप्त हद चुका था। अवतक स्मृतिके आधारपर ही 
अंगसाहित्यका पठन-पाठन चलता था, किन्तु अब वीर नि० 
सं० ९८० ( इ० सं० ४५३ ) के लगभग उन्हें पुस्तकारूढ़ किया 
गया | विद्यमान जेंन आगमोंकी व्यवस्था अपने सम्पादक देव- 
द्विंगणिकी मुख्यरूपसे आभारोी हें। उन्होंन इन्हें अध्यायोंमें 
विभक्त किया। जो भाग त्रुटित हो गये थे उन्हें अपनी बुद्धिके 
अनुसार सम्बद्ध किया । डा० जेकोबीके कथनानुसार देवद्धि- 
गणिके पदचात्‌ भी जन आगमोंमें बहुत फेरफार हुआ है । 


१ समयसुन्दरगणिने अपन सामाचारी शतकमें लिखा है-- 

“श्रीदेवद्धिगणिक्षमाश्रमणोन श्रीवीराद्‌ अशीत्यधिक नवशत-( ९८० ) 
वर्ष जातेन हादशवर्पयदुर्निक्षदद्ात्‌ बहुतरसाधु व्यापत्तो बहुश्न॒तविच्छित्तो च 
जातायाँ"'''भव्यलोकोपकाराय श्रुतभकतये च श्रीसंघाग्रहात मृतावशिष्ट- 
तदाकालोनसवसाधून्‌ बलमभ्यामाकाय तन्मुखाद विच्छिन्नावशिष्टान्‌ न्यूना- 
धिकान्‌ त्रुटिताउत्रटितानू आगमालापकान्‌ अनुक्रमेण स्वमत्या संकलय्य 
पुस्तकारूद्ा: कृता:। ततो मूलतो गणधरभाषितानामपि तत्संकलनान- 
न्तर सर्वेषामपि आगमार्नाँ कर्ता श्रोदेवद्धिगणिक्षमाश्रमण एवं जात: । 

अर्थात्‌--श्रीदेवद्धिगणि क्षमाश्रमणने वीर नि० सं० ९८० नें बारह 
वर्षके दुर्भिक्षेक कारण बहुतसे साधुओंके मर जानेसे बहुतसे श्रुतके नष्ट हो 
जानेपर, भव्यजीवोंके उपकारके लिए शास्त्रकी भक्तसे प्रेरित होकर, 
संघके आग्रहसे बाकी बचे सब साधुओंको बलभी नगरीमें बुलाकर, उनके 
मुखसे बाकी वचे, कमती, बढ़तो; त्रुटित आगमके वाक्योंका अपनी बुद्धिके 
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इवेताम्बर सम्प्रदायका सम्पूण जेनागम छह भागोंमें विभक्त 
हे, १ ग्यारह अंग--आचारांग, सूत्रकृतांग, स्थानांग, समवा- 
यांग, भगवती, ज्ञाताधम कथा, उपासकदशा, अंतकृदशा, अनुत्त- 
रोपपातिक, प्रइनव्याकरण ओर विपाकसूत्र । २ बारह उपांग-- 
ओपपातिक, राजप्रइन, जीवाभिगम, प्रज्ञापना, जम्बूद्वीपक्षप्ति,चन्द्र 
प्रज्ञप्ति, सूयप्रज्नप्ति. निरयावली, कल्पावतंस, पुष्पिक, पुप्पचूलिक 
ओर वहिदशा । ३ दस प्रकीणंक-चतुःशरणं, आतुर भप्रत्याख्यान 
भक्त, संस्‍्तार, तन्दुल्वचारिक, चन्द्रवेधक, देवेन्द्रस्तव, गणि- 
विद्या, महाप्रत्याव्यान ओर वीरस्तव । ४ छह छेदसूत्र--निशीयथ 
महानिश्ञीथ, व्यवहार, दश्ाश्रतस्कन्ध, वृहत्कल्प, पद्चथकल्प | 
५ दो सूत्र--नन्दीसूत्र और अनुयोगद्वार। ६ चार मूलसू त्र-- 
उत्तराध्ययन, आवश्यक, दहावेकालिक और पिण्डनिय॑क्ति। ये 
पेतालीस ग्रन्थ आगम कहे जाते हैं। इनकी भाषा आर्षप्राकृत 
कहलाती हैँ । इनमें आचार, त्रत, जेनतक्त्व, ज्योतिप, भूगोल 
आदि विविध विषयोंका वणन हे। दिगम्बर सम्प्रदायके 
साहित्यमें अंग ओर अंगबाद्य ग्रन्थोंके नामों तथा उनमें वर्णित 
विषयोंका उल्लेख मिलता है, किन्तु उसमें उपांग आदि भेद नहीं 
है। इवेताम्बर सम्प्रदायमें चन्द्रअज्ञप्ति, सूययग्रज्ञप्ति, जम्बूद्वीप- 
प्रज्ञप्तिको उपांग माना हे किन्तु दिगम्बर साहित्यमें इनकी गणना 
दृष्टिवादके एक भेद परिकम में की है । इसो तरह दशवेकालिक, 
उत्तराध्ययन, कल्पव्यवहार और निशीथ नामके ग्रन्थोंकों अंग- 
बाह्य वबतलाया हे । दिगम्बर सम्प्रदायमें अंगोंके अतिरिक्त जो 
भी साहित्य हैं वह सब अंगवाह्य माना गया है । 

इवेताम्बर परम्परामें देवद्धिगणिके पश्चात्‌ जिनभद्रगणि 
क्षमाश्रमण नामके एक विशिष्ट आचाये हुए। इनका विश्ञेपा- 


अनुसार संकलन करके उन्हें पुस्तकमे लिखवाया । इसलिए मूलमें गणघर 
प्रतिपादित होनेपर भी संकलन करनेके कारण सभी आगमोंके कर्ता श्रीदेव 
डिगणिक्षमाश्रमण कहलाये ।' 
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बद्यक भाष्य एक उच्च कोटिका ग्न्थ है । इसमें तकपूण शेली- 
से श्ञानकी सुन्दर चचों की गयी है। जिस तत्त्वाथसूत्रका 
उल्लेख हम दिगम्बर साहित्यमें कर आये हैं, उसपर एक भाष्य 
भी है, जिसे कुछ विद्वान स्वोपज्ञ मानते हैं। इसपर आचाय 
सिद्धसेनगणिका तत्त्वाथ भाष्य एक विस्तृत टीका हे । आगमिक 
साहित्यके ऊपर भी अनेक टोकाएँ उपलब्ध हैं| नवांग वृत्तिकार 
श्रीअभयदेवसूरिने नो आगमोंपर संस्कृत भाषामें सुन्दर टीकाएँ 
रची हैं। इस दृष्टिसे मल्‍लधारी हेमचन्द्रका नाम भी उल्लेखनीय 
हे, इन्होंने भी आगमिक साहित्यपर विद्वत्तापू्ण टीकाएँ लिखी 
हैं। विशेषावशयक भाष्यपर रची इनकी टीका बहुत हो 
सुन्दर हैं । 

इवेताम्बर सम्प्रदायमें कमंविषयक साहित्य भी पयाप्त है 
जिसमें कर्म प्रकृति, पंचसंग्रह, प्राचीन और नवीन कमग्रन्थ 
उल्लेखनीय हैं । १३वीं शतीमें श्रीदेवेन्द्रसूरिने नवीन कर्म ग्रन्थों- 
की रचना स्वोपज्ञ टीकाके साथ को थी | इनकी टीकाओमें कम- 
साहित्यको विपुल सामग्री संकलित है। न्‍न्यायविषयक साहित्यमें 
सिद्धसेन दिवाकरका न्‍्यायावतार जेनन्यायका आद्य ग्रन्थ 
माना जाता है । इनका 'सन्मति तक प्रकरण” भी बहुत महत्त्व- 
पूण प्रन्थ हे, इसमें आगमिक मान्यताओंको भी तकको कसोटी- 
पर कसनेका प्रयत्न किया गया है। इस प्रकरण ग्रन्थपर अभय- 
देवसूरिकी महत्त्वपूर्ण टीका हे । इस सम्प्रदायमें हरिभद्रसूरि 
नामके एक प्रख्यात विद्वान हो गये हैं | किंवदन्ती हे कि इन्होंने 
१४०० प्रकरण ग्रन्थ रचे थे | इनके उपलब्ध दाशनिक ग्रन्थोंमें 
अनेकान्तवादप्रवेश, अनेकान्त जयपताका तथा शाखत्रवाता समु- 
च्चयका नाम उल्लेखनीय हूँ । तत्त्वाथंसृूत्रपर भी इन्होंने एक 
टोका लिखी हे । वादिदेव सूरिका प्रमाणनयतत्त्वालोकालंकार 
तथा उसकी स्वोपज्ञ वृत्ति स्याद्गादरत्नाकर व आचाय हेमचन्द्र- 
की प्रमाणमीमांसा ओर मल्लिषेणसूरिकी स्याद्वादमंजरी भी 
न्यायशास््रके सुन्द्र ग्रन्थरत्न हैं। सतरहवीं शतीमें आचार्य 
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यशोविजय भो एक कुशल नैयायिक हुए हैं, इन्होंने विद्यानन्दि- 
की अष्टसहस्रीपर एक टिप्पण रचा हे तथा नयोपदेश, नयास्तत- 
तरंगिणी, तकपरिभाषा आदि अनेक ग्रन्थ रचे हैं। जेनधमंके 
दाशेनिक सिद्धान्तोंपर इ नहोंने नये धृष्टिकोणसे विचार किया है 
तथा नव्यन्यायकी डोलीमें भी ग्रन्थ रचे हैं । 

पुराण साहित्यमें विमलसूरिका पठमचरिय ( पद्मचरित ) 
एक प्राक्ृत काव्य हें । यह प्राचीन समझा जाता है । इसमें राम- 
चन्द्रकी कथा है । 'वसुदेव हिण्डी” भी प्राकृत भाषाका पुराण है 
इसमें महाभारतकी कथा हे । यह भी प्राचीन है। आचाय हेम- 
चन्द्रका त्रिशष्टिशहछाकापुरुषचरित भी उल्लेखनीय है । अन्य भी 
अनेक ग्रन्थ हैं | 

काव्योंमें हेमचन्द्रका दयाभ्रयः महाकाव्य, अभयदेवका 
जयन्तविजय, मुनिचन्द्रका शान्तिनाथचरित अच्छे काव्य समझे 
जाते हैं। गद्य काव्यमें धनपाल कविकी तिलकमंजरी एक सुन्दर 
आख्यायिका भ्रन्थ है । नाटकोंमें रामचन्द्र सूरिका नल-विलास, 
सत्यहरिचन्द्र, राघवाभ्युद्य, निभयव्यायोग आदिका नाम 
उल्लेखनीय है। जयसिंहका हम्मीरमदमदंन एक ऐतिहासिक 

नाटक है | इसमें चोलक्यराज वीरधवलके द्वारा हम्मीर नामके 

यवन राजाको भगानेका वणन हे । 

लाक्षणिक ग्रन्थमें आचाय हेमचन्द्रका काव्यानुशासन द्रष्टव्य 
ह । कथा साहित्यका तो यहाँ भण्डार भरा हे । उसमें उद्योतन- 
सूरिको कुवलयमाला, हरिभद्रकी समराइच्चकहा ओर पादलिप्त- 
की तरंगवतीकहा अति प्रसिद्ध है। कुबछयमाला तो प्राकरृत 
साहित्यका एक अमूल्य रत्न ह। यह प्राकृत भाषाके अभ्यासियों 
के लिए बहुत उपयोगी हू । इसी तरह आचाय सिद्धर्षिकी उप- 
मितिभवप्रपग्चकथा भारतीय साहित्यका प्रथम रूपक ग्रन्थ माना 
जाता है । 

व्याकरणमें आचाय हमचन्द्रका सिद्ध हेम व्याकरण” अति- 
प्रसिद्ध है । इसीका आठवाँ अध्याय प्राकृत व्याकरण हे, जिससे 
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अच्छा दसरा प्राकृत व्याकरण आज उपलब्ध नहों हे । कोषोंमें 
भी हेसचन्द्रका अभिधानचिन्तामणि, अनेकाथ संग्रह, देशीनाम- 


माला, नि्रंट हेष, अभिधानराजन्द्र तथा 'पाइअसद्महण्णव 
अपूर्ब कोप ग्रन्थ हैं । 

प्रबन्धोर्में चन्द्रप्रभसूरिका प्रभावकच रित. मेरुतुंगका प्रवन्ध- 
चिन्ताकणि, राजशखरका प्रवन्धकोश् तथा जिनप्रभसूरिका 
विविधतीथ कल्प महत्त्वपप्रण ह। अन्य भी अनेक विपयॉपर 
साहित्य पाया जाता है । अपश्रंद्ा भपाका साहित्य भी पयाप्र हें, 
जिसमें धनपालकी 'भविसयत्त कहा' अतिग्रसिद्ध है। स्त्रोन्र 
साहित्य भी विपुल हे । 

टवेताम्बर सम्प्रदायका अधिकतर आवास गुजरात प्रान्तमें 
हैँ! अतः गुजराती भाषामें भी काफी साहित्य मिलता हे, 
जिसका परिचय “जेन गुजर कविओ' नामक ग्न्थमें विस्तारके 
साथ हे । 

विदेशी भाषाओंमें भी जेन साहित्य पाया जाने लगा है । 
जमन विद्वान म्व० हमन याकोबीने कई ग्रन्थोंका सम्पादन 
किया था। उनमें उनकी कल्पसूत्रकी प्रस्तावना तथा “52०८० 
8००5७ ० ८४५ नामकी ग्रन्थमालामें प्रकाशित जनसूत्रोंकी 
ग्रस्तावना पढ़ने योग्य हे। जमन विद्वान प्रो० ग्लेजनपका 
जैनिज्म' भी अच्छा ग्रन्थ है । स्व० वीरचन्द्र गांधोने अमेरिका 
के चिकागो नगरमें हुए सवधम सम्मलनमें जो भाषण जन- 
धम के सम्बन्धमें दिये थे, वे 'कम फिलोसोफ़ी' के नामस छप 
चुके हू | न्‍्यायावतार, सम्मतितक वगेरहका अँग्रंजी अनुवाद 
भी हो चुका हैं। और भी अनेक ग्रन्थ हैं। दिगम्वर सार 
भी अंग्रजीमें पयाप्त हे। स्व० जे० एछ० जना आर बेरिस्टर 
चम्पतरायने इस दिशा में उल्लेखनीय सेवा की ह । 

उपसंहार 

बहुतसा जेन साहित्य अब प्रकाशमें आ रहा ह ओर नयी 

डलीसे उसका सम्पादन भी होने लगा हैँ । प्राचीन जेन साहि- 
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त्यका तुलनात्मक तथा ऐतिहासिक विवेचन करनेकी भी पर- 
म्परा चल पड़ी है जिसका श्रेय स्श्री नाथूराम ग्रेमी, जुगल- 
गेर मुख्तार, प॑> सुखलाल और मुनि ज्ञिनविजय आदि जन 
विद्वानोंकोीं हैं । इस दृष्टिसे प्रमीजी का 'जन साहित्य ओर इति- 
हास , मुख्तार सा० को 'पुरातन वाक्य सूदा का प्रस्तावना 
तथा 'समन्तभद्र' नामक पुस्तक दृष्टठ्य है । पटस्ण्डागम, कसा- 
यपाहुड ओर न्यायकुमुदचन्दकी हिन्दी प्रम्तावनाएँ भी तुच्ना- 
तव्मक ओर ऐतिहासिक दृष्टिकोणसे अध्ययन करनेबालोॉके लिए 
बहुत कामको हैं । जिज्ञासुओंकों उनका अध्ययन करना चाहिये। 
अन्वेषकोंके लिए जेन साहित्यमें प्रचुर सामग्री मोजूद हे । 


[कप जैनाचाय 
कुछ प्रसिद्ध जैनाचाय 


भगवान महावीरके पहचात्‌ कितने ही प्रसिद्ध-प्रसिद्ध 
आचाय और ग्रन्थकार हए है. जिन्होंने अपने सदाचार ओर 
सह्विचारोंसे न केवल जेनधमको अनुप्राणित किया किन्तु अपनी 
अमर लेखनीके द्वारा भागतीय वाडमयको भी सम्रद्ध वनाया। 
नीचे कुछ एसे प्रसिद्ध आचार्यों ओर ग्रन्थकारोंका परिचय 
संक्षेपमें कराया जाता हैं । 

गोतम गणघर ( ५८०७ ई० पूव ) 

यह भगवान महावीरके प्रधान गणथर ( झ्िप्य ) थे। मूल 
नाम इन्द्रभूति था, जातिसे ब्राह्मण थ। वेद वेदाहुमें पारंगत 
थे। जब केवलजान हो जानेपर भी भगवान महावीगकी वाणी 
नहीं खिरी तो इन्द्रको इस बातकी चिन्ता हुई। इसका कारण 
जानकर वह इन्द्रभूतिके पास गया और युक्तिसे उसे भगवान 
महावीरक समवसरणमें ले आया। संशय दर हांते ही इन्द्र 
मूतिने प्रत्रज्या ले ली ओर भगवानके प्रधान गणधर हुए | भग- 
वानका उपदेश सुनकर अवधारण करके इन्होंने द्वादशाद्भ श्र॒तकी 
रचना की। जब कार्तिक कृष्णा अमावस्याके प्रातः भगवान 
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महावीरका निर्वाण हुआ उसी समय गोतम स्वामीको केवल- 
ज्ञानकी प्राप्ति हुईं। उसके १२ वर्ष पदचात्‌ इन्हें भी निवोणपद्‌ 
प्राप्त हुआ | 
भद्रवाहु ( ३२५ हे० पूर्व ) 
यह भद्गबाहु अन्तिम श्रुतकेवली थे। इनके समयमें मगधमें 
१२ बपका भयंकर दुर्भिक्ष पड़ा । तब यह साधुओंके बहुत बड़े 
संघके साथ दक्षिण देशको चले गये। प्रसिद्ध मोय सम्राद चन्द्र- 
गुप्त भी राज्यभार पृत्रकों सॉपकर इनके साथ ही दक्षिणको 
चला गया। वहाँ मैसूर प्रान्तके श्रवणवेलगोला स्थानपर भद्र- 
बाहु स्वामी अपना अन्तिम समय जानकर ठहर गये ओर 
होष संघको आगे रवाना कर दिया। सेवाके लिए चन्द्रगुप् 
अपने गुरुके पास ही ठहर गये। बहाँके चन्द्रगिरि पव्रतकी एक 
गुफामें भद्रबाहु स्वामीने देहोत्सग किया | यह गुफा भद्वबाहुकी 
गुफा कहलाती है और इसमें उनके चरण अंकित हैं. जो पूजे 
जाते हैं। भद्रबाहुके समयमें हो संघभेदका बीजारोपण हुआ 
अतः उनके बादसे इवेताम्बर और दिगम्बरोंकी आचाय परम्परा 
भी जुदी-जुदी हो गयी । दिगम्बर परम्पराके कुछ प्रमुख आचा- 
यॉँंका नीचे परिचय दिया जाता हे । 
घरसेन ( वि० सं० की दूसरी शती ) 
आचाय धरसेन अंगों ओर पूर्वोके एक देशके ब्लाता थे। 
ओर सोराष्ट्र देशके गिरनार पबरतकी गुफामें ध्यान करते थे। 
उन्हें इस बातकी चिन्ता हुई कि उनके पदचात्‌ श्र॒तज्ञानका लोप 
हो जायगा | अतः उन्होंने महिमानगरीके मुनिसम्मेलनको पत्र 
लिखा। वहाँसे दो मुनि उनके पास पहुँचे। आचायने उनकी 
बुद्धिकी परोक्षा करके उन्हें सिद्धान्तकी शिक्षा दी । 
पुष्पदन्‍्त और भूतबलि 
ये दोंनों मुनि पुष्पदन्‍्त ओर भूतबली थे। आषाद़ शुक्ला 
एकद्शीको अध्ययन पूरा होते ही धरसेनाचाय ने उन्हें बिदा कर 
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दिया। दोनों शिष्य वहाँसे चलकर अंकुलेश्वरमें आये ओर 
वहीं चतुमोस किया। पुष्पदन्त मुनि अंकुलेशवरसे चलकर बन- 
वास देशमें आये | वहाँ पहुँचकर उन्होंने जिनपालितको दीक्षा 
दी ओर “बीसदि सूत्रों' की रचना करके उन्हें पढ़ाया। फिर 
उन्हें भूतबलिके पास भेज दिया। भूतबलिने पुष्पदन्तको अल्पायु- 
जानकर आगेकी ग्रन्थरचना की। इस तरह पृष्पदन्‍न्त और 
भूतबलिने पट्खण्डागम नामके सिद्धान्त ग्रन्थकी रचना की। 
फिर भूतबलिने पट्खण्डागमको लिपिबद्ध करके ज्यष्ठ शुक्ला 
पंचमीके दिन उसकी पूजा की । इसीसे यह तिथि जेनोंमें श्रत- 
पंचमीके नामसे प्रसिद्ध हुई। 


गुणधर ( वि० सं० की श्री शती ) 


आचाय गुणधर भी रूगभग इसो समयमें हुए। वे ज्ञान- 
प्रवाद नामक पाँचवें पूवके दसवें घस्तु अधिकारके अन्तर्गत 
कसायपाहुड़रूपी श्रुत समुद्रके पारगामी थे । उन्होंने भी श्रुतका 
विनाश हो जानेके भयसे कसायपाहुड़ नामका महत्त्वपृण 
सिद्धान्त ग्रन्थ प्राकृत गाथाओंमें निबद्ध किया । 


कुन्दकुन्द ( वि० सं० की ररी शाती ) 


आचाय कुन्दकुन्द जेनधर् के महान प्रभावक आचाय थे। 
इनके विषयमें प्रसिद्ध हे कि बविदेह शक्षेत्रमें जाकर सीमंधर 
स्वामीको दिव्यध्वनि सुननेका सोभाग्य इन्हें प्राप्त हुआ था। 
इनका प्रथम नाम पद्मनन्दि था। कोण्डकुन्दपुरके रहनेवाले 
होनेसे बादमें वे कोण्डकुन्दाचाय के नामसे प्रसिद्ध हुए। उसीका 
श्रुतिमधुर रूप कुन्दकुन्दाचायं” बन गया। इनके प्रवचनसार, 
पंचास्तिकाय और समयसार नामके ग्रन्थ अति श्रसिद्ध हैं जो 
नाटकत्रर्या कहलाते हैं। इनके सिवाय इन्होंने अनेक प्राभ्ष॒तोंकी 
रचना की है जिनमेंसे आठ प्राश्षत उपलब्ध हँ। बोधप्राश्वतके 
अन्तकी एक गाथामें इन्होंने अपनेको श्रतकेवलो भद्रबाहुका 
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शिष्य बतलाया है | श्रवणवेलगोलाके शिलालेखोंमें इनकी बड़ी 
कोर्ति बतछायी गयी हे । 


उमास्वामी ( थि० सं० की ३२रो शती ) 


यह आचाय कुन्दकुन्दके शिष्य थे। इन्होंने जेन सिद्धान्त- 
को संस्कृत सूत्रोंमें निवद्ध करके तत्त्वाथसूत्र नामक सूत्रग्रन्थकी 
रचना को । इनको ग्रद्धपिच्छाचायं भी कहते थे। श्रवणवेल- 
गोछाके शिलालेख नं० २०८में लिखा हे कि श्री कुन्दकुन्दा- 
चायके पवित्र वंशमें उमास्वामी मुनि हुए जो सम्पूण पदार्थकि 
जाननेवाले थे, मुनियोंमें श्रष्ठ थे। उन्होंने जिनदेव प्रणीत समस्त 
शा्त्रोंके अथको सूत्र रूपमें निबद्ध किया। वे प्राणियोंकी रक्षामें 
बड़ सावधान थे । एकबार उन्होंने पिछी न होनेपर ग्रद्धके परों- 
को पीछीके रूपमें घारण किया था, तभोसे विद्वान उनको ग्रद्ध- 
पिच्छाचाय कहने लगे । साधारणतया दि० जेन मुनि जीव- 
रक्षाके लिए मयूरके पंखोंकी पीछी रखते हैं । 


समनन्‍त भरद्र ( वि०सं० की ३-४ थी शती ) 

जेन समाजके प्रभावक आचायमें स्वामी समन्तभद्रका 
स्थान वहुत ऊँचा हे । इन्हें जेन शासनका ग्रणेता ओर भावि 
तीथझूर तक बतलाया हे । अकल्ंकदेवने अष्टरशतीमें, विद्यानन्दने 
अष्टसहस्रीमें, आचाय जिनसेनने आदिपुराणमें, जिनसेन सूरि- 
ने हरिवंशपुराणमें, वादिराजसूरिने नन्‍्यायविनिश्चय-विवरण 
ओर पाइवनाथच रितमें, वीरनन्दिने चन्द्रप्रभवरितमें, हस्ति- 
मल्लने विक्रान्तकोरब नाटकमें तथा अन्य अनेक ग्रन्थकारोंने 
भी अपने-अपने ग्रन्थके ग्रारम्भमें इनका बहत ही आदरपृवक 
स्मरण किया है । म॒नि जीवनमें इन्हें भस्मक व्याधि हो गयी 
जो खाते थ वह तत्काल जीण हो जाता था। उसे दूर करनेके 
लिए इन्हें कांची या काशीके राजकीय शिवाल्यमें पुजारी 
बनना पड़ा ओर वहाँ देवार्पित नेवेद्यरका भक्षण करके अपना 
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रोग दूर किया । जब कलई खुली तो स्वयंभूस्तोत्र रचकर जेन 
शासनका प्रत्यक्ष प्रभाव ग्रकट किया । 

इनके रचे हुए आप्रमीमांसा, बृहत्स्वयंभूस्तोत्र, युक्‍त्यनु- 
शासन, जिनस्ततिशतक तथा रत्नकरण्ड नामक ग्रन्थ उपलब्ध 
हैं, तथा जीवसिद्धि आदि कुछ ग्रन्थ अनुपलब्ध हैं । ये प्रखर 
तार्किक ओर कुशल वादी थे। अनेक देशोंमें धूम-घृमकर इन्होंने 
विपक्षियोंको शास्त्राथमें परास्त किया । 


सिद्धसेन ( वि० सं० की "वीं शती ) 

आचाय उमास्वामोी ( ति ) की तरह सिद्धसेनकी मान्यता 
भी दोनों सम्प्रदायोंमें पायी जाती हं । दोनों हो सम्प्रदाय उन्हें 
अपना गुरु मानते हैँं। दिगम्बर सम्प्रदायके आचाय जिनसेन 
प्रथम व द्वितीय ने बहुत ही आदरके साथ उनका स्मरण किया 
हे। उनकी सूक्तियोंको भगवान ऋषभदेवकी सूक्तियोंके 
समकक्ष बतलाया है और प्रतिवादीरूपी हाथियोंके समूहके लिये 
उन्हें विकल्परूप नखोंयुक्त सिंह बतलाया हं। इवेताम्बर सम्प्रदाय 
में दिवाकर' विशेषण के साथ इनकी प्रसिद्धि हं। इनका सनन्‍्मति 
तकग्रन्थ अति प्रसिद्ध ओर बहमान्य हैं । यह प्राकृत गाथाओंमें 
निबद्ध हे । दुसरे ग्रन्थ न्यायावतार तथा द्वात्रिशतिकाए संस्‍्कृतमें 
है । सभी अन्थ गहन दाशनिक चचाओंस परिपृण है। प्रसिद्ध 
इतिहासज्ञ पं० जुगलकिशोर' मुख्तारने गहर अध्ययन और 
खोजके बाद यह सिद्ध किया हूँ कि उक्त सब क्रृतियाँ एक ही 
सिद्धसेन की नहीं हैं, सिद्धसेन नामके कोई दूसर विद्वान भी 
हुए है । 


देवनन्दि ( इसाकी पांचवीं शती ) 
श्रवणवेलगोलाके शिलालेख नं० ४० ( ६४ ) में लिखा हे कि 
इनका पहला नाम देवनन्दि था। बुद्धिकी महत्ताके कारण वे 


१. अनेकान्त, वर्ष ६, कि० ११ ( सन्‍्मति सिद्धसेनाँक )। 
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जिनेन्द्र बुद्धि कहलाये ओर देवोंने उनके चरणोंकी पूजा को, 
इसलिए उनका नाम पूज्यपाद हुआ। इनका संक्षिप्त नाम द्व” 
भी था। आचाये जिनसेनने आदिपुराणमें ओर वादिराजसूरिने 
पाइवनाथचरित्रमें इन्हें इसी संक्षिप्त नामसे स्मरण किया हे । 
महाकवबि धन5जयने अपनी नाममालछामें प्रज्यपादके व्याकरणको 
“अपरिचम रत्नत्रय” में गिनाया हैं। इनका जेनन्द्रव्याकरशण 
जनोंका पहला संस्क्रत व्याकरण है । इसके सूत्र बहुत ही संक्षिप्त 
हैं। संज्ञाएँ भी संक्षिप्त हैं । मुग्धवोघके कता पं० बोपदेवन आठ 
वैयाकरणोंमें जनन्द्रका भी उल्लेख किया हैं। जेनेन्द्रके सिवाय 
इनके चार ग्रन्थ और उपलब्ध हैं--सर्वाथ सिद्धि, समाधितंत्र, 
इष्टोपदेश ओर दहाभक्ति (संस्कृत)। इन्होंने अपने जेनेन्द्रपर न्यास 
भी बनाया था जो अप्राप्य हे। इसी तरद्द वेद्यक ग्रन्थ भी 
इन्होंने बनाये थे । गंगवंशीय राजा दुर्विनीत इनका शिष्य था, 
जिसका राज्यकाल ई० सन्‌ ४८२ से ५१२ तक माना जाता है | 


पात्रकेसरी ( इंसाकी ८ंटों शती ) 


इन्हें पात्रस्वामी भी कहते हैं। इन्होंने बौद्धोंके त्रेरूप्य हेतु 
वादका खण्डन करनेके लिए “त्रिलक्षण कदथन” नामका शास्त्र 
रचा था जो अनुपलब्ध है। शञान्तरक्षितने अपने तत्त्वसंग्रहमें 
पात्रस्वामीके मत की आलोचना करते हुए कुछ कारिकाएँ पूब- 
पक्षके रूपमें दो हैं । इनका निम्न इलोक बहुत प्रसिद्ध हे-- 


अन्यथानुपपन्नत्वं यत्र तत्र त्रयेण किम्‌। 
नान्यथानुपपन्नत्व॑ यत्र तत्र त्रयेण किम्‌ ॥ 


वादिराजसूरि और अनन्तवीयने लिखा हे कि बोद्धोंके 
त्रिलक्षणका खण्डन करनके लिए पद्मावतीदेवीनें भगवान 
सीमन्धर स्वामीके समवसरणमें जाकर उनके गणधरके प्रसाद 
से इस इलोकको प्राप्त करक पात्र केसरोको दिया था। श्रवणवेल- 
गोछाक शिलालेख नं० ५४ में भी ऐसा उल्लेख है । 
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अकलंक (ईं० ६२० से ६८० ) 
यह जेनन्यायके प्रतिष्ठाता थे। प्रकाण्ड पण्डित, घुरन्धर 
शाख्रार्थी ओर उत्कृष्ट विचारक थे। जेनन्यायको इन्होंने जो 
रूप दिया उसे ही उत्तरकालीन जेन ग्रन्थकारोंने अपनाया | 
बोद्धोंके साथ इनका खूब संघर्ष रहा । स्वामी समन्‍्तभद्रके यह 
सुयोग्य उत्तराधिकारी थे। इन्होंने उनके आप्रमीमांसा अन्थपर 
“अष्टशती” नामक भाष्यकी रचना की। इनको रचनाएँ दुरूह 
और गम्भीर हैं । अबतक इनके अष्टशती, प्रमाणसंग्रह, न्‍्याय- 
विनिश्चय, लघीयस्त्रय, सिद्धिविनिश्चय और तत्त्वाथ राजवार्तिक, 
नामके ग्रन्थ प्रकाशमें आ चुके हैं । 
विद्यानन्दि ( ई० ९वीं शती ) 
विद्यानन्दि अपने समयके बहुत ही समरथ विद्वान थे । 
इन्होंने अकलंकदेवकी अष्टशतीपर “अष्टसहसत्रीी नामका महान 
ग्रन्थ लिखा है जिसे समझनेमें अच्छे अच्छे विद्वानोंकों कष्ट 
सहसत्रीका अनुभव होता है । ये सभी दरशंनोंके पारगामी विद्वान 
थे। इन्होंने आप्तपरीक्षा, प्रमाणपरीक्षा, पत्रपरीक्षा, तत्त्वार्थ- 
इलोकवार्तिक और युक्त्यनुझासन-टीका नामके ग्रन्थ रखे हैं। 
सभो बहुत प्रौढ़ दाशनिक अन्थ हैं. । 


माणिक्यनन्दि ( ईं० ९वों शती ) 
इन्होंने अकलंकदेवके वचनोंका अवगाहन करके परक्षामुख 
नामके सूत्र ग्रन्थकी रचना की है जिसमें प्रमाण ओर प्रमाणा- 
भासका सूत्रबद्ध विवेचन किया हे। सूत्र संक्षिप्त स्पष्ट ओर 
सरस हैं । 
अनन्तवीये ( ई० की ९वीं शती ) 
यह अकलंक न्यायके प्रकाण्ड पण्डित थे। इन्होंने उनके 


१, इनकी जीवनी व परिचय जाननेके लिए न्यायकुमुदचन्द्रके प्रथम 
भागको प्रस्तावना पढ़िये । 
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सिद्धिविनिश्चय ग्रन्थपर बहुत ही विद्वत्तापूण टीका छिखी हे। 
वादिराजने अपने न्यायविनिश्वयविवरणमें इनकी बहुत प्रशंसा 
की है, ओर लिखा है कि इनके बचनाम्रतकी वृष्टिसे जगत॒को 
खा जानेवाली झून्यवादरूपी अग्नि शान्त हो गयी । 


वीरसेन ( हैं० ७९०-८२५ ) 


आचाय वीरसेन प्रसिद्ध सिद्धान्त प्रन्थ षघट्खण्डागम और 
कसायपाहुडके ममज्ञ थे। उन्होंने प्रथम प्रन्थपर ६२ हजार 
इलोक प्रमाण प्राकृत-संस्क्ृत-मिश्रित धवछा नामकी टीका लिखी 
हे। ओर कसायपाहुड पर २० हजार इलोक प्रमाण टीका 
लिखकर ही स्वग॒ंवासी हो गये। ये टीकाएँ जेनसिद्धान्त की 
गहन चर्चाओंसे परिपूर्ण हैं। धवलाकी प्रशश्त्तिमें उन्हें बैया- 
करणोंका अधिपति, तार्किकचक्रवर्तो और 'प्रवादी रूपी गजोंके 
लिए सिंह” समान बतलाया हें ! 


जिनसेन ( १० ८००-८८० ) 


यह वीरसेनके शिष्य थे । इन्होंने गुरुके स्वगंवासी हो जाने 
पर जयधवला टीकाको पूरा किया। इन्होंने अपनेको “अविद्ध- 
कर्ण” बतलाया है, जिससे प्रतीत होता है कि यह बालवयमें हो 
दीक्षित हो गये थे | यह बड़े कवि थे | इन्होंने अपने नवयोवन- 
कालमें हो कालिदासके मेघदूतको लेकर पाइवॉभ्युदय नामका 
सुन्दर काव्य रचा था। मेघदूतमें जितने भी पद्म हैं, उनके 
अन्तिम चरण तथा अन्य चरणोंमेंसे भी एक एक, दो दो करके 
इसके प्रत्येक पद्ममें समाविष्ठ कर लिये गये हैं। इनका एक 
दूसरा ग्रन्थ महापुराण है। इन्होंने तिरेसठ शलाका पुरुषों- 
का चरित्र छिखनेको इच्छासे महापुराण लिखना प्रारम्भ किया । 
किन्तु इनका भो बीचमें ही स्वरगंबवास हो गया। अतः उसे - 
इनके शिष्य गुणभद्राचाय ने पूर्ण किया। राजा अमोघवर्ष इनका 
शिष्य था ओर इन्हें बहुत मानता था । 
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प्रभाचन्द्र ( ३० सन्‌ की ११वीं शती ) 

आचाय प्रभाचन्द्र एक बहश्रत दाद् निक विद्वान थे। सभी 
दक्षनों के प्रायः सभी मोलिक ग्रन्थोंका उन्होंने अम्यास किया था। 
यह बात उनके रचे हुए न्‍्यायकुमुदचन्द्र ओर प्रमेय-कमल-मातंण्ड 
नामक दाद्निक ग्रन्थोंके अवलोकनसे स्पष्ट हो जाती है । इनमें 
से पहला ग्रन्थ अकलंकदेवके लघीयस्त्रयका व्याख्यान हे ओर 
दूसरा आचाय माणिक्यनन्दिके परीक्षामुख नामक सूत्र 
ग्रन्थका । श्रवणवेलगोलाके शिलालेख नं० ४० (६४) में इन्हें 
इब्दाम्भोौरुहभास्कर और प्रथित तक ग्रन्थकार बतलछाया हे। 
इन्होंने शाकटायन व्याकरणपर एक विस्तृत न्यास ग्रन्थ भी 
रचा था जिसका कुछ भाग उपलब्ध हे । इनके गुरुका नाम 
पद्मनन्दि सेद्धान्तिक था । 


वादिराज (हे० स० श१्वों शती) 


वादिराज ताकिक होकर उच्चकोटिके कवि थे। षट्तक- 
षण्मुख, स्याद्वादविद्यापति ओर जगदेकमल्लवादी उनकी डपा- 
धियाँ थीं। नगर ताल्डकाके शिलालेख नं० ३९० में बताया है 
कि वे सभामें अकलंक थे, प्रतिपादन करनेमें धमकीतति थे 
बोलनेमें बृहस्पति थे ओर नन्‍्यायश्ञाड्रमें अक्षपाद थे। उन्होंने 
अकलंकदेवके न्‍्यायविनिश्वयपर विद्वत्तापूणं विवरण लिखा 
हे जो लगभग बीस हजार इलोक प्रमाण हे । तथा शक सं० 
९४७ (ई० सं० १०२०) में पाइबनाथचरित रचा जो बहुत ही 
सरस प्रोढ़ रचना हे | अन्य भी कई ग्रन्थ ओर स्त्रोन्र इन्होंने 
बनाये हैं। इनके गुरुका नाम मतिसागर था । 

यह्‌ तो हुआ कुछ प्रसिद्ध दिगम्बर जेनाचायोका परिचय। 
अब कुछ इबेताम्बर जेनाचायोंका परिचय दिया जाता हे । 
इन आचायामे उमास्वामीकी उमास्वाति नामसे तथा सिद्धसेन- 
की सिद्धसेनदिवाकर नामसे इवेताम्बर सम्प्रदायमें भी बहुत 
प्रतिष्ठा हे । और बह इनको इवेताम्बराचाय रूपसेह्दी मानता हे। 
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नियुक्तिकार भद्रबाहु 


भद्रबाहु नामके दो आचाय हो गये हैं। यह दूसरे भद्वबाहु 
विक्रमकी छठी शतीमें हुए हैं। वे जातिसे ब्राह्मण थे। प्रसिद्ध 
ज्योतिषी वराहमिहिर इनका भाई था। इन्होंने आगमों पर 
नियुक्तियोंकी रचना की तथा अन्य भी अनेक ग्रन्थ बनाये | 


मल्लवादी 


यह प्रबल तार्किक थे। आचाय हेमचन्द्रने अपने व्याकरण- 
में लिखा है कि सब तार्किक मल्नवादीसे पीछे हैं । इनका बनाया 
हुआ नयचक्र ग्रन्थ बहुत महत्त्वपूण हे जिसका पूरा नाम 
'द्वादशार नयचक्र” है। मूल ग्रन्थ तो उपलब्ध नहीं हे 
उसकी सिंह क्षमाश्रमण कृत टीका मिलती है। आचाय हरि- 
भद्रने अपने 'अनेकान्त जयपताका'” ग्रन्थमें इनका वादिमुख्य 
करके उल्लेख किया है, अतः इतना निश्चित है कि ये विक्रमकी 
आठवीं शतीसे पहिले हुए हैं। 


जिनभद्रगणि ( है० ६->वीं शती ) 

जिनभद्रगणि क्षमाश्रमण एक बहुत ही समथ और आगम- 
कुशल विद्वान थे। इनका विशेषावश्यक भाष्य नामका एक 
महत्त्वपूण ग्रंथ है। उसीके कारण भाष्यकार नामसे इनकी 
ख्याति है । इस ग्रंथमें उन्होंने सिद्धसेनके विचारोंका खण्डन 
भी किया हे । विशेषणवती, आदि अन्य भी अनेक ग्रंथ इनके 
रचे हुए हैं। आचाय हेमचन्द्रने इन्हें उत्कृष्ट व्याख्याता 
बतलाया है । 


हरिभद्र (हैे० ७००-७५०) 


हरिभद्रसूरि इवेताम्बर सम्प्रदायके बहुमान्य विद्वान हुए 
हैं। इन्होंने संस्क्रत और प्राकृतमें अनेक प्रन्थोंकी रचना की 
है। इनके रचे हुए भप्रन्थोंमें अनेकान्त प्रवेश, अनेकान्त-जयपताका, 
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ललितविस्तरा, षपड्दशन समुच्चय, ओर समराइच्र कहा अति 
प्रसिद्ध हैं। अपने प्रकरण ग्रन्थोंमें इन्होंने तत्कालीन साधुओंकी 
खरी आलोचना भी की हे । 
अभयदेव (६० ११ वीं शती ) 
यह प्रयम्नसूरिके शिष्य थे। इन्होंने सिद्धसेनके सन्‍्मति 
तकपर बहुत ही विद्वत्तापूण टीका छिखी हे। इस टीकामें 
सेकढ़ों दाश्निक ग्रन्थोंका निचोड़ भरा हुआ हे। संक्षेपमें 
द्गिम्बर परम्परामें अकलंकदेव, विद्यानन्दि ओर प्रभाचन्दका 
जो स्थान है वही स्थान उवेताम्वर परम्परामें मल्लवादी, हरिभद्र 
ओर अभयदेव सूरिका है। छहों विद्वान दाश्ननिक क्षेत्रके 
जाज्वल्यमान नक्षत्र थे। 
हेमचन्द्र ( १० १३वीं शती ) 
बिद्वानोंमें आचाय हेमचन्द्रको बहत ऊँचा स्थान प्राप्त हे । 
गुजर नरेश सिद्धराज जयसिंह उनका पूण भक्त था। उसके 
नामपर ही उन्होंने अपना सिद्ध हैस व्याकरण बनाया । उसीका 
एक अध्याय प्राकृत व्याकरण है जो अति प्रसिद्ध हे । आचायका 
जन्म सं० ११४५ में हुआ नो वषकी अवस्थामें दीक्षा ली ओर 
सं० ११६२ में आचाय पद प्राप्त किया। सं० १२२९ में उनका 
स्वगंवास हो गया । न्याय, व्याकरण, काव्य, कोष आदि सभी 
विषयोंपर उन्होंने अदूभुत ग्रन्थ लिखे। जयसिंहका उत्तराधि- 
कारी राजा कुमारपाल तो उनका शिष्य हो था । 
यशोविजय ( हई० १८वीं शती ) 
इवेताम्बर परम्परामें हेमचन्द्राचायके पहचात्‌ यशोविजय 
जेसा सवशास्त्रपारंगत दूसरा विद्वान्‌ नहीं हुआ । इन्होंने काशी- 
में विद्याध्ययन किया था और नव्यन्यायके न केवल विद्वान ही 
थे किन्तु उसी शेलीमें कई अन्थ भी रचे । उनकी जन तकभाषा, 
ज्ञानबिन्दु, नयरहस्य, नयग्रदीप आदि ग्रन्थ अध्ययन करने योग्य 
हैं। इनकी विचारसरणि बहुत ही परिष्कृत ओर संतुलित थी । 


५. जन कला और पुरातत्त्व 


जैन परम्पराके अनुसार इस अबसर्पिणी कालमें हास होते 
होते जब भोगभूमिका स्थान कमभूमिने ले लिया तो भगवान्‌ 
ऋषभदेवने जनताके योगक्षेमके लिए पुरुषोंकी बहत्तर कलाओं 
और ख्लरियोंके चोंसठ गुणोंको बतछाया। जैन अंग साहित्यके 
तेरहवें पूरे उनका विस्तृत वणन था, वह अब नष्ट हो चुका 
है । इससे पता लगता हे कि पहले कलाका अथ बहुत व्यापक 
था । उसमें जोवन-यापनसे लेकर जीव-उद्धार तकके सब सत्प्र- 
यत्न सम्मिलित थे। कहा भी हे-- 
कला बहत्तर पुरुषको, तामें दो सरदार । 
एक जीवकी जीविका, एक जीव-उद्धार ॥ 


जैनधमका तो प्रधान लक्ष्य ही जीव उद्धार हे । बल्कि यदि 
कहा जाय कि जीव उद्धारके लिए किये जाने वाले सत््रय॒त्नोंका 
नाम ही जेनधम हे तो अनुचित न होगा । इसी से आज कला- 
की परिभाषा जो 'सत्यं शिव सुन्दरं' की जाती है, अथोत्‌ जो 
सत्य हे, कल्याणकर हे ओर सुन्दर हे वही कछा हे, वह जेन- 
कलामें सुघटित हे, क्योंकि जेनधमंसे सम्बद्ध चित्रकला, मूर्ति- 
कूछा ओर स्थापत्यकला, सुन्दर होनेके साथ हो साथ कल्याणकर 
भो है ओर सत्यका दर्शन कराती है। नीचे उनका परिचय 
संक्षेपमें दिया जाता हे । 

एच शत्रकाला 

सरगुजा राज्यके अन्तगत लक्ष्मणपुरसे १९ मील रामगिरि 
नामक पहाड़ हे वहाँ पर जोगीमारा गुफा है। गुफाको चोखट 
पर बड़े ही सुन्दर चित्र अंकित हैं । ये चित्र ऐतिहासिक दृष्टिसे 
प्राचीन हैं तथा जैनधमंसे सम्बन्धित हैं। परन्तु संरक्षणके: 
अभावमें चित्रोंकी हाठत खराब हो गयी है । 
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पुदुदुकोटे राज्यमें राजधानीसे ९. मील उत्तर एक जेन गुफा 
मन्दिर है उसे सितन्नवासल कहते हैं। सितन्नवासल का प्राकृत 
रूप हे सिद्धण्णबास--सिद्धोंका निवास | इसकी भीतोंपर पू्े- 
पलल्‍्लव राजाओंकी शेलीके चित्र हैं, जो तमिल संस्कृति और 
साहित्यके महान संरक्षक प्रसिद्ध कलाकार राजा महेन्द्रवमों 
प्रथम ( ६००-६२० ई० ) के बनवाये हुए हैं. और अत्यन्त सुन्दर 
होनेके साथ ही साथ सबसे प्राचीन जैन चित्र हैं। इसमें तो 
कोई सन्देह नहीं कि अजंताके सर्वोत्कष्ट चित्रोंके साथ सितन्न- 
वासलके चित्रोंकी तुलना करना अन्याय होगा । किन्तु ये चित्र 
भी भारतीय चित्रकलाके इतिहासमें गोरबपू्ण स्थान रखते हैं। 
इनकी रचना शेली अजंताके भित्तिचित्रोंस बहुत मिलती 
जुलती हे । 

यहाँ अब दीवारों ओर छत पर सिफ्फ दो चार चित्र ही कुछ 
अच्छी हालतमें बचे हैं । इनकी विशेषता यह हे कि बहुत थोड़ी 
किन्तु स्थिर ओर दृढ़ रेखाओ में अत्यन्त सुन्दर आकृतियाँ बड़ी 
होशियारीके साथ लिख दी गयी हैं जो सजीव सी जान पड़ती 
हैं। गुफामें समवसरणकी सुन्दर रचना चित्रित हे। सारी 
गुफा कमछोंसे अलंकृत हे। खम्भेंपर नतंकियेंके चित्र हैं। 
बरामदेकी छतके मध्यभागमें पुष्करिणीका चित्र हे | जलमें पशु- 
पक्षी जलविहार कर रहे हैं। चित्रके दाहिनी ओर तीन मनुष्या- 
कतियाँ आकर्षक और सुन्दर हैं। गुफामें पयक मुद्रामें स्थित 
पुरुष प्रमाण अत्यन्त सुन्दर पाँच तीथथंकर मूर्तियाँ हे जो मूर्ति- 
विधान कलाकी अपेक्षासे भी उल्लेखनीय हैं। वास्तवमें पल्‍्छव- 
कालीन चित्र भारतीय विद्वानांके लिए अध्ययनकी वस्तु हैं। 

सितन्नचवासलके बाद जेनधमंसे सम्बद्ध चित्रकछाके उदाहरण 
दसवीं ग्यारह॒वीं तीस लगाकर. पंद्रहवों शताब्दी तक मिलते 
हैं। विद्वानांका कहना हे कि इस मध्यकालीन चित्रकछाके अब- 
शेषेंके लिए भारत जेन भण्डारोंका आभारी हैं; क्योंकि प्रथम 
तो इस कालमें प्रायः एक हजार वर्ष तक जेनधम का प्रभाव 


२७६ जैनधमं 
भारतवषके एक बहुत बड़े भागमें फेला हुआ था । दूसरे जैनोंने 
बहुत बड़ी संख्यामें धार्मिक ग्रन्थ ताड़पत्रोंपर लिखवाये ओर 
चित्रित करवाये थे। वि० सं० ११५७ को चित्रित निशीथचूण्णि- 
की भ्रति आज उपलब्ध हे जो जेनाश्रित कज्नाम अति प्राचीन 
है। १०वों शतोके पृवबकी जितनी भी कलात्मक चित्रकृतियाँ 
मिलती हैं वे केवल जेन ग्रन्थोंम ही प्राप्य हैं। 

आज तक जो प्राचीन जेन साहित्य उपलब्ध हुआ है उसका 
नबहुभाग ताड़पत्रोंपर लिखा हुआ मिला हे। अतः भारतोय 
चित्रकलाका विकास ताड़पन्नोंपर भी खूब हुआ हे | मुनि जिन- 
विजयजोीका लिखना है कि चित्रकलाके इतिहास और अध्ययन- 
की दृष्टिसे ताड़पत्रकी ये सचित्र पुस्तक बड़ी मूल्यवान्‌ और 
आकषेणीय वस्तु हैं । 

मद्रास गवनमेण्ट स्‍्यूजियमसे “५77० ४ पाया नामक 
एक मूल्यवान ग्रन्थ श्री टी० एन० रामचन्द्रन्‌ द्वारा छिखित 
प्रकाशित हुआ है । इसमें प्रकाशित चित्रोंसे दक्षिण भारतकी 
जैन चित्रकला पद्धतिका अच्छा आभास मिलता हे। इनमें से 
अधिकांश चित्र भगवान्‌ ऋषभदेव ओर महावीरको जीवन 
घटनाओंपर प्रकाश डालते हैं। उनसे उस समयके पहनाव 
नृत्यकलछा आदिका परिचय मिलता है । 

ताड़पत्रोंको सुरक्षित रखनेके लिए काप्ठ-फलकोंका प्रयोग 
किया जाता था | अतः उनपर भी जेनचित्र कलाके सुन्दर नमूने 
मिलते हैं । 

जेन चित्रकलाके सम्बन्धमें चित्रकछाके मान्य विद्वान श्री 
एन० सी० मेहताने जो उद्गार प्रकट किये हैं वे उसपर भश्रकाझ 
डालनेके लिए पर्याप्त होंगे। वे लिखते हैं-- जैन चित्रोंमें एक 
प्रकार की नि्मेता, स्फूर्ति और गतिवेग हे, जिससे डा० 
आनन्दकुमार स्वामी जेसे रसिक विद्वान मुग्ध हो जाते हैं। 


१. भारतीय चित्रकला पृ० ३३।॥. 
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इन चित्रोंकी परम्परा अजंता, एलौरा, बाघ, ओर सितन्नवा- 
सलके भित्तिचित्रॉंकी हे। समकालीन सभ्यताके अध्ययनके 
लिए इन चित्रोंसे बहुत कुछ ज्ञानवृद्धि होती हे। खासकर 
पोशाक, सामान्य उपयोगमें आनेबाली चीज आदिके सम्बन्धमें 
अनेक बातें ज्ञात होती हैं | 


मूर्तिकला 

जैनधम निवृत्तिप्रधान धरम है, अतः प्रारम्भसे लेकर आज- 
तक उसके मूतिविधानमें प्रायः एकही रीतिके दशन होते हैं। 
ई० स० के आरम्भमें कुशान राज्यकालकी जो जेन श्रतिमाएँ 
मिलती हैं उनमें ओर सैकड़ों वर्ष पीछेको बनी जैन मूर्तियोंमें 
बाह्य दृष्टिसे थोड़ा बहुत ही अन्तर हे । प्रतिमाके लाक्षणिक अंग 
छगभग दो हजार वषंतक एक ही रूपमें कायम रहे हैं। पद्मा- 
सन या खड़गासन मूर्तियोंमें लम्बा काल बीत जानेपर भो 
विशेष भेद नहीं पाया जाता। जैन तीथइहुरको मूर्ति विरक्‍्त, 
झान्त, ओर प्रसन्न होती है । उसमें मनुष्यह्ृदयको विक्ृतियोंको 
स्थान नहीं होता । इससे जेन प्रतिमा उसकी मुखमुद्राके ऊपर- 
से तुरन्त ही पहचानी जा सकती है। खड़ी मूर्तियोंके मुखपर 
प्रसन्नता ओर दोनों हाथ निर्जोव जैसे सीधे लटकते हुए होते 
हैं। बेठी हुई प्रतिमा ध्यानमुदामें पद्मासनसे बिराजमान होती 
है। दोनों हाथ गोदीमें सरलूतासे स्थापित रहते हैं। २४ तीथे- 
छूरोंके प्रतिमाविधानमें व्यक्तिभेद न होनेसे उनके आसनके 
ऊपर अंकित चिह्नोंसे जुदे जुदे तोथझ्ूलरोंकी प्रतिमा पहचानी 
जाती है । दिगम्बर ओर इवेताम्बर मूर्तियोंमें भेद ओर उसके 
कारणको चचा इसी पुस्तकके 'संघर्भेद” झीष कमें की गयी हे । 

मध्यकालोन जेन मूर्तियोंमें बोद्ध प्रथाके समान कपालपर 
ऊणो ओर मस्तकपर उष्णोष तथा वक्षस्थलूपर श्रीवत्सका चिह्न 
भो अंकित होने लगा । किन्तु जेन मूर्तियोंकी छाक्षणिक रचनामें 
कोई परिवतन नहीं हुआ । 
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वतंमानमें सबसे प्राचीन जेन मूर्ति पटनाके छोहनीपुर 
स्थानसे प्राप्त हुई हे । यह मूर्ति नियमसे मोय कालकी है ओर 
पटना म्युजियममें रखी हुई हे । इसका चमकदार पालिस अभी 
तक भी ज्योंका त्यों बना है। छाहोर, मथुरा, लखनऊ, प्रयाग 
आदिके म्यूजियमोंमें भी अनेक जेन मूर्तियाँ मोजूद हैं । इनमें 
से कुछ गुप्तकालीन हैं। श्री वासुदेव उपाध्यायने लिखा है-- 
सथुरामें २४वें तीथेकुर व्धमान महावीरकी एक मूर्ति मिली हे 
जो कुमारगुप्तके समयमें तेयार की गयी थी। वास्तवमें मथुरा- 
में जेन मूर्तिकछाकी दृष्टिसे भो बहुत काम हुआ है। श्री राय 
कृष्णदासने लिखा हे कि मथुराकी शुंगगालीन कला मुख्यतः 
जैन सम्प्रदायकी हे । 

खण्डगिरि ओर उदयगिरिमें ई० पू० १८८-३० तककी शुंग- 
कालीन मूर्तिशिल्पके अदूभुत चातु्यके दशन होते हैं। वहाँपर 
इस कालको कटी हुई सोके छगभग जैन गुफाएँ हैं. जिनमें 
मूर्तिशिल्प भी है । दक्षिण भारतके अछगामले नामक स्थानमें 
खुदाईसे जो जेन मूर्तियाँ उपलब्ध हुई हैं उनका समय ई० पू० 
३००-२०० के लगभग बताया जाता है। उन मूर्तियोंकी सोम्या- 
ऊति द्रविड़कालमें अनुपम मानी जाती है| श्रवणवेलगोलाकी 
प्रसिद्ध जेनमूर्ति तो संसारकी अद्भुत वस्तुओंमें से हे। वह 
अपने अनुपम सोन्दय ओर अद्भुत शान्तिसे प्रत्येक व्यक्तिको 
अपनी ओर आऊक्ृष्ट कर छेतो हे। वह विश्वको जेन मूर्तिकछाकी 
अनुपम देन हे । 

स्थापत्यकला क्‍ 

तीथ कछुरोंकी सादी प्रतिमाओंके आवासग्रहोंको सजानेमें 
जेनाश्रित कलछाने कुछ बाकी नहीं रखा। भारतवषके चारों 
कोनोंमें जैन मन्दिरोंकी अद्वितीय इमारतें आज भी खड़ी हुई 
हैं। मैसूर राज्यके हसन जिलेमें वेलूरके जेन मन्दिर मध्यकालीन 


१. भारतीय मतिकला पृ० ५९ । 
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जन वैभवकी साक्षो देते हैं। गुजरातमें आबू के मन्दिरोंमें तो 
स्थापत्यकला देखते ही बनती है । विन्ध्यप्रान्तके छतरपुर राज्य- 
के खजुराहा स्थानमें नवमीसे ग्यारह॒बों जश्ञतो तकके बहुतसे 
सुन्दर देवालय बने हुए हैं, ओर काले पत्थरकी खण्डित अख- 
ण्डित अनेक जेन प्रतिमाएँ जगह-जगह दृष्टिगोचर होती हैं। 
इलाहाबाद म्युनिसिपल संग्रहालयमें जेन मूर्तियोंका अच्छा 
संग्रह है जो प्रायः बुन्देछखखण्डसे लायी गयी हैं। किसी समय 
बुन्देलखण्ड जेन पुरातक््त ओर कलाका महान पोषक था। 
उसने शिल्पियोंको यथेच्छ द्रव्य देकर जेन कलात्मक ऋतियोंका 
सुजन कराया। इसका पूरा हाल खजुराहा ओर देवगढ़की 
यात्रा करके ही जाना जा सकता है । चित्तोड़का जैन स्तम्भ 
स्थापत्यकलाकी दृष्टिसे उल्लेखनीय है। यह अपनी शेलीका 
अकेला ही हे। इसकी ऊँचाई ८० फीट हे, ओर घरातलसे 
चोटी तक सुन्दर नक्काशी ओर सजावटसे शोभित है । इसके 
नीचे एक शिलालेख भी है जिसमें उसका समय ८९६ ई० दिया 
हे। यह स्तम्भ प्रथम तीथकुर आदिनाथसे सम्बद्ध हे। इसके 
ऊपर उनकी सेकड़ों मूर्तियाँ अंकित हैं। ग्याल्यरकी पहाड़ीपर 
भी पुरातत्त्वकी उल्लेखनीय सामग्री है। पहाड़के चारों ओर 
बहुतसी मूर्तियाँ खोदी हुई हैं, उनमेंसे कुछ तो ५७ फीट ऊँची 
हैं। फ्रेंच कलाबिद ज्यूरिनोने अपनी पुस्तक 'छा रेलिजन द्‌ 
जेन' में ठीक ही लिखा हे--'विशेषतः स्थापत्य कलाके क्षेत्रमें 
जेनियोंने ऐसी पूर्णता प्राप्त कर ली हे कि शायद ही कोई उनकी 
बराबरी कर सके। 

जैन स्थापत्यकलाके सबसे प्राचीन अवशेष उड़ीसाके उदय- 
गिरि और खण्डगिरि पवतोंकी तथा जूनागढ़के गिरनार पव॑तकी 
गुफाओंमें मिलते हैं। उदयगिरि और खण्डगिरीकी गुफाओंके 
बारेमें फर्युसनका कहना है कि उनकी विचित्रता ओर प्राचो- 
नता तथा उसमें पायी जानेवालो मूर्तियोंके आकार-प्रकारके 
कारण उनका असाधारण महत्त्व हे । उदयगिरिकी दाथीगुफा 
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तो खारवेलके कारण ही महत्त्वपूर्ण हे परन्तु स्थापत्यकलाकी 
दृष्टिसे रानी और गणेश गुफाएँ उल्लेखनीय हैं। उनमें भगवान्‌ 
पाइवनाथका जीवनबृत्तान्त बड़ी कुशछतासे खोदा गया है। 
कलाकी दृष्टिसे मथधुराके आयागपट, बोड़न स्तृप ओर तोरण 
उल्लेखनीय हैं । 
जेन स्थापत्य कलाके अपेक्षाकृत अवाचीन उदाहरण आबू 
आदि स्थानोंमें ओर राणा कुम्भाके समयके अवशेषोंमें मिलते हैं। 
अलवर राज्यके भानुगढ़ स्थानमें भी बहुत सुन्दर जेन मन्दिर 
हैं। उनमेंसे एक तो १०-११वीं शतीका हे और खजुराहोके जैसा 
हो सुन्दर है । मि० फम्युसनका कहना है कि राजपुतानेमें जेनी 
कम रह गये हैं, फलतः उनके मन्दिरोंको दुरवस्था हे। किन्तु 
भारतीय कलाके प्रेमियों के लिए वे बहुत कामके हैं । 
जैनोंकी स्थापत्य कलाने गुजरातकी भी झोभा बढ़ायी हे । 
यह सब मानते हैं कि यदि जेन कला ओर स्थापत्य जीवित न 
होते तो मुसलिमि कलासे हिन्दूकला दूषित हो जाती। फग्युसनने 
स्थापत्यपर एक ग्रन्थ लिखा है । उसमें वह लिखता है कि जो 
कोई भी बारहवीं शतीका ब्राह्मण धमंका मन्दिर है, वह गुज- 
रातमें जैनोंके द्वारा व्यवहत शेलीका उदाहरण है । राणकपुरके 
जैन मन्दिरके अनेक स्तम्भोंको देखकर कलाके पारखी मुग्ध हो 
जाते हैं। दक्षिणमें जहाँ बोद्ध धर्मके स्थापत्यके इने-गिने अब- 
शेष हैं वहाँ जेन धर्मके प्राचीन स्थापत्यके बहुतसे उदाहरण 
आज भी उपलब्ध हैं । इनमें प्रमुख हे एलोराकी इन्द्रसभा और 
जगन्नाथ सभा । संभवतः इनकी खुदाई चालुक्योंकी बादामी 
शाखा या राष्ट्रकूटोंके तत्त्वावधानमें हुई होगी; क्योंकि बादामी- 
में भी इसी तरहकी एक जेन गुफा हे जो सातवीं शतीकी मानी 
जाती हे । 
दक्षिणमें जेन मन्दिरीं ओर मूर्तियोंको बहुतायत है। श्रवण- 
बेलगोला ( मैसूर ) में गोमट्स्वामीकी प्रसिद्ध जेन मूर्ति हे जो 
स्थापत्य कलछाको दृष्टिसे अपूर्व है। वहाँ अनेक जेन मन्दिर हैं 


जैन कला और परातत्त्व २८१ 


जो द्रवेड़ियन शेलीके हैं । कनाड़ा जिलेमें अथवा तुल प्रदेशमें 
जेन मन्दिरोंकी बहुतायत है किन्तु उनकी शेली न दक्षिण 
भारतकी द्रवेड़ियन शेलीसे ही मिलती है और न उत्तर भारत- 
शलीसे । मूड़वि द्रीके मन्द्रोंमें लकड़ोका उपयोग अधिक 
पाया जाता है ओर उसकी नक्काशी दशनीय है। सारांश यह 
(क भारतवषका शायद ही कोई कोना ऐसा हो जहाँ जेन पुरा- 
तक्त्वके अवशेष न पाये जाते हों । जहाँ आज जेनोंका निवास 
हीं हे वहाँ भी जेन कलाके सुन्दर नमूने पाये जाते हैं । 
इसीसे प्रसिद्ध चित्रकार श्रीयत रविश्ञंकर रावकका कहना 
हे--'भारतीय कछाका अभ्यासी जेनधमकी जरा भ उपेक्षा 
नहीं कर सकता | मुझे जेनधर्म कछाका महान आश्रयदाता, 
उद्धारक ओर सरक्षक प्रतीत होता ह ।” 
स्व ० के०पी० जायसवालने जेनधमसे सम्बद्ध वास्तुकलाके 
विषयमें एक भ्रामक बात कही ह' । जेन और बोद्ध मन्दिरोंपर 
अप्सराओं आदिको मूर्तिको लेकर उन्होंने लिखा हँ--“अब प्रइन 
यह हे कि बोद्धों ओर जेनोंको ये अप्सराएं कहाँ से मिलों »< 
»< >< मेरा उत्तर यह है कि उन्होंने ये सब चीजें सनातनी 
हिन्दू ( बेदिक ) इमारतोंस ली है । 
भारतोय कछाको इस तरह फिकमिं बांटनेके सम्बन्धमें 
व्युहूलरका मत उल्लेखनीय है जो उन्होंने मथुरास प्राप्त पुरा- 
तत्त्वसे शिक्षा ग्रहण करके निधारित किया था। उनका कहना 
हे-'मथुरासे प्र/प्त खोजोंने मुझे यह पाठ पढ़ाया है कि भारतीय 
कला साम्प्रदायिक नहीं है। बोद्ध , जेन ओर ब्राह्मण धर्मोने 
अपने-अपने समयकी और देशकी कलाओंका उपयोग किया है । 
उन्होंने कलाके क्षेत्रमें प्रतीकों ओर रूढ़िगत रीतियों को एक ही 
सत्रोतसे लिया हे। चाहे स्तूप हों, या पवित्र वृक्ष या चक्र या 
ओर कुछ हों, ये सभी धार्मिक या कलात्मक तत्त्वोंके रूपमें जेन, 


१. भ्रन्धकार युगीन भारत, पृ० ९५--६६ । 
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बौद्ध और सनातनी हिन्दू सभीके लिए समान रूपसे सुलभ हैं ।” 
उनके इस मतकी पुष्टि विसेण्ट स्मिथने अपनी पुस्तक “दी 
जैन स्तृूप एण्ड अदर एण्टीक्वीटीस आफ मथुरा” में की हे । 
इस तरह प्राचीन मन्दिरों, मूर्तियों, शिलालेखों, गुफाओं 
ओर ताम्रपत्रोंके रूपमें आज भी जैन पुरातत्त्व यत्र तत्र पाया 
जाता है ओर बहुत सा समयके प्रवाहमें नष्ट हो गया तथा नष्ट 
कर दिया गया। मि० फग्युसनका कहना है कि बारह खम्भोंके 
शुम्बजोंका जेनोंमें बहुत चलन रहा है । इस तरहका गुम्बज एक 
तो भेलसामें निर्मित समाधिमें पाया जाता हे जो सम्भवतः 
४ थी शतीका है। दूसरा बाघकी महान गुफाओंमें हे जो छठी 
था सातवों शतीका है । इस तरहके गुम्बज खोजने पर ओर भी 
मिल सकते थे। किन्तु इन गुम्बजोंके पतले ओर शानदार 
स्तम्भोंको मुसछमानोंने अपने कामका पाया; क्‍योंकि वे बड़ी 
सरलतासे फिरसे बेठाये जा सकते थे। इसलिए उन्हें बिना नष्ट 
किये ही मुसलमानोंने अपने काममें ले छिया | मि० फर्युसनका 
कहना है कि अजमेर, देहली, कन्नोज, धार ओर अहमदाबादकी 
विज्ञाल मस्जिद जेनोंके मन्दिरोंसे ही पुनः निर्मित की गयों हैं। 
गुजरातके प्रसिद्ध सोमनाथके मन्दिरको कोन नहीं जानता । 
ई० १०२५ में महमूद गजनीने इसे तोड़ा था। इस मन्दिर की 
निमोण शेली गिरनार पवतपर स्थित श्री नेमिनाथके जेन 
मन्दिरसे मिलती-जुलती हुई है । मि० फम्युंसनका कहना हे कि 
जब मुसलमानोंने इस मन्दिरपर आक्रमण किया उस समय वह 
सोमेइव रका मन्दिर कहा जात। था। सोमेहबर नामसे ही शिव 
मान लिया गया। यदि वह मन्दिर शिवका था तो उसमें 
अवश्य ही शिवलिंग प्रतिष्ठित होना चाहिये | किन्तु मुसलिम 
इतिहास लेखकोंका कहना हे कि मूर्तिके सिर हाथ पैर और पेट 
था। ऐसी स्थितिमें बह मूर्ति शिवलिंग न होकर विष्णुकी या 


१, साडा0तए रण वातवेशा बाप एकांल्या 4१टां।टफ्ट, ?, 209, 
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किसी जैन तीथकुरकी होनी चाहिये। उस समय गुजरातमें 
वेष्णवधमंका नामोनिशान भी देखनेको नहीं मिलता। तथा 
मुसलमानोंके बाद उस मन्दिरका जीर्णोद्भधार राजा भीमदेव, 
सिद्धराज ओर कुमारपालने कराया, जो सब जेन थे। इन सब 
बातोंपरसे फरम्युंसन सा० ने यह निष्कर्ष निकाला है कि सोम- 
नाथका मन्दिर जेन मन्दिर था। 

कलाकी तरह पुराततक्त्व शब्दका अर्थ भी बहुत व्यापक हे । 
इतिहास आदिके निर्माणमें जिन साधनोंकी आवश्यकता होती 
है वे सभी पुरातत्त्वमें गर्मित हैं। अतः प्राचीन मन्दिरों, 
मूर्तियों, गुफाओं ओर स्तम्भोंकी तरह प्राचीन शिलालेखों ओर 
शास्त्रोंको भी पुरातत्त्वमें सम्मिलित किया जा सकता हे । 

श्रवणबेलगोला ( मैसूर ) में बहुतसे शिलालेख अंकित हैं। 
मैसूर पुरातत्त्व विभागके तत्कालीन अधिकारी लछूइस राइस 
साहबने श्रवणवेलगोलाके १४४ शिलछालेखोंका संग्रह प्रकाशित 
किया था। इसकी भूमिकामें उन्होंने इन लेखोंके ऐतिहासिक 
महत्त्वकी ओर विद्वानोंका ध्यान आकर्षित किया ओर चन्द्रगुप्त 
मोय तथा भद्वबाहुके पारस्परिक सम्बन्धका विवेचन कर उन्होंने 
यह निष्कष निकाला कि सम्राट चन्द्रगुप्त मौयने भद्वबाहसे 
जिनदीक्षा ली थी तथा शि० लेख नं० १ उन्हींका स्मारक हे । 

उक्त संग्रहका दूसरा संस्करण रावबहादुर आर० नरसिहा- 
चायने रचकर प्रकाशित किया। इसमें उन्होंने ५०० शिलालेखोंका 
संग्रह किया है व भूमिकामें उनके ऐतिहासिक महत्त्वका विवे- 
चन किया है । किन्तु ये संग्रह कनड़ी व रोमन लिपिमें हैं. अतः 
उक्त लेखोंका एक देवनागरी संस्करण प्रो० हीरालालछ तथा 
श्रीविजयमूर्ति आदिसे सम्पादित कराके श्री नाथूरामजी प्रेमीने 
प्रकाशित किया है । इसी तरह आबू देवगढ़ आदिमें भी अनेक 
शिलालेख मूर्तिलेख वगैरह पाये जाते हैं। भारतीय इतिहासके 
लिए अत्यन्त महत्त्वपूर्ण खण्डगिरि ऊदयगिरिसे प्राप्त जेन 
शिलालेखकी चचो पहले की जा चुको हे । 
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इस तरह जेनोंने बहुसंख्यक शिलालेखों, प्रतिमालेखों, ताम्र- 
पत्रों, प्रन्थ प्रशस्तियों, पुष्पिकाओं, पट्टावलियों, गुवोवलियों, 
राजवंशावलियों ओर ग्रन्थोंके रूपमें बिपुल ऐतिहासिक सामग्री 
प्रदान की हे । 

स्‍्व० बेरिस्टर श्री का० प्र० जायसवालने अपने एक लेखमें 
लिखा था--“जेनोंके यहाँ कोई २५०० वषकी संबत्‌ गणनाका 
हिसाब हिन्दुओं भरमें सबसे अच्छा है। उससे विद्त होता है 
कि पुराने समयमें ऐतिहासिक परिपाटीकी वर्षगणना हमारे 
देशमें थी। जब वह ओर जगह लुप्त ओर नष्ट हो गयी, तब 
केवल जेनोंमें बच रही। जेनोंकी गणनाके आधारपर हमने 
पौराणिक और ऐतिहासिक बहुत-सी घटनाओंको जो बुद्ध ओर 
महावीरके समयसे इधर की हैं, समयबद्ध किया ओर देखा कि 
उनका ठीक मिलान सुज्ञात गणनासे मिल जाता हे । कई एक 
ऐतिहासिक बातोंका पता जेनोंकी ऐतिहासिक लेख पद्टावलियोंमें 
ही मिलता है ।' 


१, जैन साहित्य संशोषक, खं १, पु० २११। . 
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?, जेनसंघ 


मुनि आर्यिका ओर श्रावक श्राविका, इनके समुदायको जैन- 
संघ कहते हैं। मुनि और आर्यिका ग्ृहत्यागी वर्ग है और 
श्रावक श्राविका गृही वर्ग हे। जेनसंघमें ये दोनों वर्ग बराबर 
रहते हैं। जब ये वग नहीं रहेंगे तो जेनसंघ भी नहीं रहेगा, 
और जब जेनसंघ नहीं रहेगा तब जेनधम भी न रहेगा। 

यद्यपि ये दोनों बर्ग जुदे-जुदे हैं, फिर भी परस्परमें इन 
दोनोंका ऐसा गठबन्धन बनाये रखनेका श्रयत्न किया गया है 
कि दोनों एक दूसरेसे जुदे नहीं हो सकते ओर दोनोंका परस्पर- 
में एक दूसरेपर नियंत्रण या प्रभाव जेसा कुछ बना रहता हे। 
हिन्दूधमके साधुसन्तोंपर जैसे उनके ग्रहस्थोंका कुछ भी अंकुश 
नहीं रहता, बेसी बात जेनसंघमें नहीं हे । यहाँ शीलश्रष्ट और 
कदाचारी साधुओंपर बराबर निगाह रखो जाती हे ओर किसी- 
की स्वच्छन्दता अधिक दिनों तक नहीं चल पाती। आज तो 
संघव्यवस्था अस्त-व्यस्त हो गयी हे ओर साधुओंमें भी निय- 
मनका अभाव हो गया है, किन्तु पहले यह बात न थी। पहले 
आचायको स्वीकृति और अनुज्ञाके बिना कोई साधु अकेला 
बिहार नहीं कर सकता था। ओर अकेले विहार करनेकी आज्ञा 
उसे ही दी जाती थी जिसे चिरकालके सहवाससे परख लिया 
जाता था। मुनि दीक्षा भी हरेकको नहीं दी जाती थी। पहले 
उसे संघमें रखकर परखा जाता था ओर यह जाननेका प्रयत्न 
किया जाता था कि वह किसी गाहस्थिक, राजकोय या अन्य 
किसी कारणसे घर छोड़कर तो नहीं भागा है। यदि उसके 
चित्तमें वस्तुतः वेराग्यभावना प्रवछ होती थी तो उसे सवसंघके 
समक्ष जिनदीक्षा दी जाती थी। साधुसंघमें एक प्रधान आचाये 
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होते थे ओर कुछ अवान्तर आचाय होते थे। वे सब मिलकर 
संघका नियमन करते थे। ग्रायश्चित्त, विनय, बैयाजृत्य, 
स्वाध्याय ओर ध्यानकी ओर साधुब्गका खास तौरसे ध्यान 
दिलाया जाता था। भ्रत्येक साधुके लिए यह आवश्यक था कि 
वह अपने अपराधोंकी आलोचना आचायके सन्‍्मुख करे ओर 
आचाय जो प्रायश्चित्त दें उसे सादर स्वीकार करे । श्रतिदिन 
प्रत्येक साधु प्रातःकाल उठकर अपनेसे बड़ोंको नमस्कार करता 
था ओर जो रोगी या असमथ साधु होते थे उनकी सेवा-अश्रषा 
करता था। इस सेवा-शश्रषा या वेयाबृत्यका जेनशाम्रोमें बड़ा 
महत्त्व बतछाया है और इसे आभ्यन्तर तप कहट्दा है । इसी 
प्रकार आर्यिकाओंकी भी व्यवस्था थी। दोनोंका रहना वगेरह 
बिल्कुल जुदा होता था। किसी साधुको आर्यिकासे या आर्यिका- 
को साधुसे एकान्तमें बातचीत करनेको सख्त मनाई थी, ओर 
निश्चित दूरीपर बैठनेका आदेश था | 

साधुवर्ग राजकाजसे कोई सरोकार नहीं रख सकता था। 
साधुके जो दस कल्प-अवश्य करने योग्य आचार बताये हैं 
उनमें साधुके लिए राजपिण्ड-राजाका भोजन ग्रहण न करना 
३ आचार है। राजपिण्ड ग्रहण करनेमें अनेक दोष बत- 
ला 

हिन्दू धममें धार्मिक क्रियाकाण्ड ओर धार्मिक शास्त्रोंके 
अध्ययन अध्यापनके लिये एक वर्ग ही जुदा होनेसे हिन्दू 
धरे अनुयायी ग्रृहस्थ अपने धमके ज्ञानसे तो एक तरहसे 
शन्यसे ही हो गये ओर आचार में केवल ऊपरी बातोंतक ही 
रह गये। किन्तु जैनधमंमें ऐसा कोई बग न दोनेसे ओर शास्त्र 
स्वाध्याय तथा व्यक्तिगत सदाचरणपर जोर होनेसे सब श्रावक 
ओर श्राविकाएँ जेनधमके ज्ञान ओर आचारणसे वंचित नहीं 
हो सके । फलछतः साधु ओर आर्यिकाओंके आचारमें कुछ भी 
त्रुटि होनेपर वे उसको झट आँक छेते थे। ऐसा लगता हे कि 
दिगम्बर सम्प्रदायमें भद्टारकयुगमें मुनियोमें शियिछाचार कुछ 
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बढ़ चला था ओर छोगोंमें मुनियोंकी ओरसे यहाँतक अरुचि- 
सी हो चली थी कि श्रावक उन्हें भोजन भी नहीं देते थे। अतः 
उस समयके सोमदेव सूरि ओर पं० आशाधरजीको अपने-अपने 
श्रावकाचा रमें गृहस्थोंकी इस कड़ाईका विरोध करना पड़ा था। 

सोमदेवसूरि लिखते हैं-- 

““भुक्तिमान्रप्रदाने तु का परीक्षा तपस्विनाम्‌ । 

ते सन्‍्तः सन्त्वसन्तो वा गृहो दानेन शुद्धयति ॥* --उपासका० | 

अर्थात्‌--“आहारमात्र देनेमें मुनियोंकोी कया परीक्षा करते 
हो ? वे सज्जन हों या असज्जन हों, ग्रहस्थ तो दान देनेसे शुद्ध 
होता ही हैं।” 

पं० आशाधरजी लिखते हैं-- 

“विन्यस्यैदंयुगीनेष॒प्रतिमासु जिनानिव । 
भक्त्या पूर्वमुनीनर्चेत कुत: श्रेयोषतिचचिनाम्‌ ॥।-सागरघर्मा०। 

अथात--“जेसे प्रतिमाओंमें तीथछूरोंकी स्थापना करके 
उन्हें पूजते हैं वेसे ही इस युगके साधुओंमें प्राचीन मुनियोंकी 
स्थापना करके भक्तिपूबषक उनकी पूजा करना चाहिये। जो छोग 
ज्यादा क्षोदक्षेम करते हैं उनका कल्याण कैसे हो सकता है ९” 

गृहस्थोंकी इस जागरूकताके फलस्वरूप ही जेनधम में अना- 
चारकी वृद्धि नहों हो सकी ओर न उसे प्रोत्साहन ही मिल 
सका । जेन गृहस्थोंमें सदासे शाख्त्रममंज्ञ विद्वान होते आये हैं। 
जिन विद्वानोंने बड़े-बड़े प्रन्थोंकी हिन्दी टीकाएँ की हैं. वे सभी 
जेन गृहस्थ थे। उन्होंने अपने सम्प्रदायमें फेलनेवाले शिथिला- 
चारका भी डटकर विरोध किया था, जिसके फलस्वरूप एक 
नया सम्प्रदाय बन गया और शिथिलछाचारके सजकोंका लोप 
ही हो गया । 

जेनसंघमें स्लियोंको भी आदरणीय स्थान भश्राप्त था। दिग- 
म्वर सम्प्रदाय यद्यपि खस्री-मुक्ति नहीं मानता फिर भी आर्यिका 
ओर श्राविकाओंका बराबर सन्‍्मान करता दे ओर उन्हें बहुत 
ही आदर और श्रद्धाकोी दृष्टिसे देखता है। जेनसंघमें विधवा- 
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को जो अधिकार प्राप्त हैं वे हिन्दूधममें नहीं हैं। जेन सिद्धान्त- 
के अनुसार पुत्ररहित विधवा स्त्री अपने पतिकी तरफसे 
सम्पत्तिकी मालकिन हो सकती है, अपने मत पति तथा उसके 
उत्तराधिकारियोंकी सम्मतिके बिना दत्तक छे सकती हे | 

जेनसंधमें चारों वणके छोग सम्मिलित हो सकते थे | शद्र- 
को भी धमंसेवनका अधिकार था । जैसा कि लिखा हे-- 


“शुद्रो प्युपस्क राचा रवपुशुद्धचा 5स्तु तादश: । 
जात्या हीनो5पि कालादिलब्धौ द्यात्मा$स्ति धर्ममाक ॥२२॥ 


“-सागारघर्मा० । 

अर्थात----डपकरण, आचार ओर शरोरकी उद्धि होनेसे श॒द्र॒ 
भी जेनधर्मका अधिकारी हो सकता है; क्‍योंकि कालछब्धि आदि- 
के मिलनेपर जातिसे हीन आत्मा भी धर्मका अधिकारी होता है।! 

किन्तु मुनिदीक्षाके योग्य तीन ही वर्ण माने गये हैं। किसो 
किसी आचायमने तीनों वर्णोको परस्परमें विवाह और खानपान 
करनेकी भी अनुज्ञा दी है। यह बात जेनसंघकी विशेषताको 
बतलाती है कि अहिंसा अणुब्रतका पालन करनेवालोंमें जेनशास्त्रों- 
में यमपाल चण्डालका नाम वड़े आदरसे लिया गया हे । 
स्वामी समन्तभद्रने यहाँतक लिखा है-- 

“सन्यग्दर्शनसम्पन्नमपि मातडद्भदेहजम्‌ । 

देवा देवं विदुर्भस्मगूढ़ाजड्भारान्‍्तरौजसम्‌ ॥२८॥ --रत्नकरण्ड श्रा०। 

अथात्‌ू--'सम्यग्द्शनसे युक्त चण्डालको भी जिनेन्द्रदेव 
राखसे ढके हुए अद्भारके समान ( अन्तरंगमें दीपिसे युक्त ) 
देव मानते हैं ।”” 

जेनसंघकी एक दूसरी उल्लेखनीय विशेषता यह हे कि 
प्रत्येक जेनको अपने साधर्मी भाईके प्रति वैसा ही स्नेह रखनेकी 
हिंदायत हे जेसा स्नेह गो अपने बच्चेसे रखती हे। तथा यदि 
कोई साधर्मी किसी कारणवश धमंसे च्युद होता था तो जिस 


१. परस्पर त्रिवर्णानाँ विवाह: पंक्तिभोजनम्‌' । 
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उपायसे भी बने उस उपायसे उसे च्युत न होने देनेका प्रयत्न 
किया जाता था और यह सम्यक्त्वके आठ अंगॉमेंसे था । 
साथ हो साथ किसो भी साधर्मोका अपमान न करनेकी सख्त 
ये 
आज्ञा थी, जेसा कि लिखा है-- 
“स्मयेन योउन्यानत्येति धर्मस्थान्‌ गविताशय: । 
सोहत्येति धमंमात्मीयं न धर्मों घामिकेविना ॥|२६॥।” रत्नकरण्ड श्रा०। 


जो व्यक्ति घरंंडमें आकर अन्य धमोत्माओंका अपमान 
करता हे वह अपने धरमंका अपमान करता है, क्योंकि धार्मिकोंके 
बिना धर्म नहीं रहता |” 

इस तरह जेनसंघकी विश्ञालता, उदारता और उसकी 
संगठन-शक्तिने किसी समय उसे बड़ा बल दिया था ओर 
उसीका यह फल हे कि बोद्धधमं के अपने देशासे लप्त हो जानेपर 
भी जनधम बना रहा ओर अबतक कायम हे। किन्तु अब वे 
बात नहीं रहीं । छोगोंमें साधर्मी-वात्सल्य लुप्त होता जाता है 
अहंकार बढ़ता जाता है, ओर किसीपर किसीका नियंत्रण नहीं 
रहा हे । इसीलिए बह संगठन भो अब डञिथिल होता जाता हे । 


२, संघमभेद 

जेन तोथइूरोंने धमंका उपदश किसी सम्प्रदायविशेषकी 
दृष्टिसे नहीं किया था । उन्होंने तो जिस मा्गपर चलकर स्वयं 
स्थायी सुख प्राप्त किया, जनताके कल्याणके लिये ही उसका 
ग्रतिपादन किया । उनके उपदशके सम्बन्धमें लिखा हें--- 

“अनात्माथ विना राग: शास्ता शास्ति सतो हितम्‌ । 

घ्वनन शिल्पिकरस्पर्शान्मरज: किमपेक्षते ॥८॥“ रत्नकरंड श्रा० । 

अर्थात्‌--तीथंकुर बिना किसी रागके दूसरोंके हितका 
उपदश देते हैं | शिल्पीके हाथके स्पर्शसे शब्द करनेवाला म॒दह्भ 
क्या कुछ अपेक्षा करता है ?? 

अथात्‌ जेसे शिल्पीका हाथ पड़ते ही मदड्ढसे ध्वनि निकलती 
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हे बेसे ही श्रोताओंकी हितकामनासे प्रेरित होकर बीतरागके 
द्वारा हितोपदेश दिया जाता है । इसीलिए उनका उपदेश किसी 
बगविशेष या जातिविश्पषके लिए न होकर प्राणिमान्नके लिए 
होता है । उसे सुननेके लिए मनुष्य-दं व , खी-पुरुष, पश-पक्षी सभी 
आते हैं । ओर अपनी-अपनी रूचि, श्रद्धा और शक्तिके अनुसार 
हितकी बात लेकर चले जाते हैँ । किन्तु जो छोग उनकी बातोंको 
स्वीकार करते हैँ और जो स्वीकार नहीं करते, वे दोनों परस्पर- 
में बट जाते है ओर इस तरहसे सम्प्रदाय कायम हो जाता हे । 

भगवान महावीरसे ढाई सो वर्ष पहले भगवान पाइबनाथ 
हो चुके थे। भगवान महावीरके समयमें भी उनके अनुयायी 
मोजूद थे। उन्‍्हींमेंसे भगवान्‌ महावीरके माता-पिता थे । 
भगवान महावीरने भी उसी मा्गंपर चलकर तीथह्लुर पद प्राप्त 
किया ओर उसी माग्गका उपदेश किया। इस तरहसे उनके 
समयमें समस्त जेनसंघ अभिन्न था। और आगे भी अभिन्न 
रहा | किन्तु श्रतकेवली भद्रबाहुके समयमें मगधमें जो भयंकर 
दुर्भिक्ष पड़ा, उसने संघभेदको जन्म दिया । 

दिगम्बरोंकी मान्यताके अनुसार सम्राद चन्द्रगुप्तके समयमें 
बारह वषका भयंकर दुभिक्ष पड़ा । उस समय जेन साधुओंकी 
संख्या बहुत ज्यादा थी। सबको भिक्षा नहों मिल सकती थी 
इस कारण बहुतसे निष्ठावान्‌ दृदत्नती साधु श्र॒तकेवली भद्गबाहु- 
के साथ दक्षिण भारतको चले गये ओर शेष स्थूलभद्रके साथ 
वहों रह गये। स्थूलभद्रके आधिपत्यमें रहनेवाले साधुओंने 
सामयिक परिस्थितियोंसे पीड़ित होकर वस्त्र, पात्र, दण्ड वगैरह 
उपाधियोंको स्वीकार कर लिया । जब दक्षिणकों गया साधुसंघ 
छोटकर आया ओर उसने वहाँके साधुओंको वस्त, पात्र वगै- 
रहके साथ पाया तो उन्होंने उनको समझाया | मगर वे माने 
नहीं, फलतः संघभेद हो गया । नग्नताके पोषक साधु दिगिम्बर 
कहलाये ओर वद्न-पात्रके पोषक साधु इवेताम्बर कहलाये । 

इवेताम्बरोंकी मान्यताके अनुसार मगधमें दुर्सिक्ष पड़नेपर 
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भद्रबाहु स्वामी नेपालकी ओर चले गये थे । जब दुर्मिक्ष हटा 
ओर पाटलीपुत्रमें बारह अंगोंका संकठन करनेका आयोजन 
किया गया तो भद्गवाहु उसमें सम्मिलित नहीं हो सके । फलतः 
भद्रबाहु ओर संघके साथ कुछ खींचातानी भी हो गयो जिसका 
वर्णन आचाय हेमचन्द्रने अपने परिशिष्ट पव में किया है । इसी 
घटनाको छक्ष्यमें रखकर डा० हमन जेकोबीने जेनसूत्रोंकी 
अपनी प्रस्तावनामें लिखा हे-- 

'पाटलीपुत्रमें भद्रबाहुकी अनुपस्थितिमें ग्यारह अंग एकत्र 
किये गये थे। दिगम्बर ओर इवेताम्बर दोनों ही भद्रबाहुको अपना 
आचाय मानते हैं। ऐसा होनेपर भी इवेताम्बर अपने स्थविरों- 
की पटटावली भद्वबाहुके नामसे प्रारम्भ नहीं करते किन्तु उनके 
समकालीन स्थविर सम्भूतिविजयके नामसे शुरू करते हैं। 
इससे यह फलित होता हे कि पाटलीपुत्रमें एकत्र किये गये 
अंग केवल इवेताम्बरोंके ही माने गये, समस्त जेनसंघके नहों! । 

इन उल्लेखोंसे स्पष्ट हे कि संघभेदका बीजारोपण उक्त 
समयमें ही हो गया था । 

इवेताम्बर साहित्यके अनुसार प्रथम जिन श्रीऋषभदेवने 
ओर अन्तिम जिन श्रीमहावीरने तो अचेलक धमका ही उपदेश 
दिया । किन्तु बीचके बाईस तीथ झुरोंने सचेल ओर अचेल दोनों 
धर्मोंका उपदेश दिया । जेसा कि पनच्नाशकमें लिखा हे-- 


आचेलक्को धम्मो पुरिमस्स य पच्छिमस्स य जिणस्स । 
मज्ञविमगाण जिणाणं होइ सचेलो अचेलो य ॥१२॥ 


और इसका कारण यह बतलाया हे कि प्रथम ओर अन्तिम 
जिनके समय साधु वक्रजड़ होते थे--जिस तिस बहानेसे त्याज्य 
वस्तुओंका भी सेवन कर छेते थे। अतः उन्होंने स्पष्टरूपसे 
अचेलक अर्थात्‌ वस्त्ररहित धमंका उपदेश दिया। इसके अनु- 
सार पाइवनाथके समयके साधु सवल्र रहते थे ओर उनके 
महावीरके संघमें मिल्ल जानेपर आगे चलछकर शिथिलछाचारको 
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प्रोत्साहन मिला और इवेताम्बर सम्प्रदायकी रृष्टि हुई। ऐसा 
कुछ विद्वानोंका मत हे । इवेताम्बर विद्वान पं० बेचरदासजीने 
लिखा हे-- 
्रीपाइवनाथ और श्रीवधंमानके शिष्योंके २५० वर्षके दर- 
म्यान किसी भी समय पाइबनाथके सन्‍्तानीयोंपर उस समयके 
आचारहीन ब्राह्मण गुरुओंका असर पड़ा हो ओर इसी कारण 
उन्होंने अपने आचारोंमें से कठिनता निकालकर विशेष नरम 
और सुकर आचार बना दिये हों यह विशेष संभावित है । ४ 
» » पाइवनाथके बाद दीघ तपस्वी वधधमान हुए। उन्होंने 
अपना आचरण इतना कठिन ओर दुस्सह रक्खा कि जहाँतक 
मेरा ख्याल है इस तरहका कठिन आचरण अन्य किसी धर्मोा- 
चायने आचरित किया हो ऐसा उल्लेख आजतकके इतिहासमें 
नहीं मिलता |  » 2 वधमानका निर्वाण होनेसे परमत्याग 
मार्गके चक्रवर्तीका तिरोधान हो गया और ऐसा होनेसे उनके 
त्यागी निम्नन्थ नि्नायकसे हो गये । तथापि मैं मानता हूँ कि 
वधमानके प्रतापसे उनके बादको दो पीढ़ियोंतक श्रीवर्धभानका 
वह कठिन त्यागमा्ग ठीकरूपसे चलता रहा था। यद्यपि जिन 
सुखशीलियोंने उस त्यागमार्गको स्वीकारा था उनके लिए कुछ 
छूटे रखी गयो थीं ओर उन्हें ऋजुप्राज्षके सम्बोधनसे प्रसन्न 
रखा गया था। तथापि मेरी धारणामें जब वे उस कठिनताको 
सहन करनेमें असम निकले, और श्रीवर्धभान, सुधर्मा और 
जम्बू जैसे समथ त्यागीकी छायामें वे ऐसे दब गये थे कि किसी 
भी प्रकारकी चों पटाक किये बिना यथा तथा थोड़ी सी छूट 
लेकर भी वधमानके मार्गका अनुसरण करते थे। परन्तु इस 
समय वधमान, सुधर्मा या जम्बू कोई भी प्रतापी पुरुष विद्य- 
मान न होनेसे उन्होंने शीघ्र ही यह कह डाला कि जिनेदवरका 
आचार जिनेश्वरके निर्वाणके साथ ही निर्वाणको प्राप्त हो 
गया। > < मेरी मान्यतानुसार संक्रान्तिकालमें ही इवेताम्ब- 
रता और दिगम्बरताका बीजारोपण हुआ है और जम्बू स्वामी- 
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के निवोणके बाद इसका खूब पोषण होता रहा है। यह विशेष 
संभवित है । यह हकीकत मेरी निरो कल्पनामात्र नहीं हे किन्तु 
बतंमान ग्रन्थ भी इसे प्रमाणित करनेके सबलर प्रमाण दे रहे 
हैं। विद्यमान सूत्रग्रन्थों एवं कितनेक ग्रन्थोंमें प्रसज्ञोपात्त यही 
बतलाया गया है कि “जम्बू स्वामीके निर्वाणके बाद निम्नलिखित 
दस बातें विच्छिन्न हो गयी हैं--मनः पर्ययज्ञान, परमावधि- 
ज्ञान, पुलाकलब्धि, आह्यारक शरीर, क्षपकश्रेणि, उपशमश्रेणी, 
जिनकलप, तीन संयम, केवल ज्ञान ओर दसवाँ सिद्धिगमन |! 
इससे यह बात स्पष्ट हो जाती है कि जम्बू स्वामीके बाद जिन- 
कल्पका लोप हुआ बतलाकर अबसे जिनकल्पके आचरणको 
बन्द करना ओर उस प्रकारका आचरण करनेवालोंका उत्साह 
या बेराग्य भंग करना, इसके सिवा इस उल्लेखमें अन्य कोई 
उद्देश मुझे मालूम नहीं देता । » »< जम्बू स्वामीके निवाणके 
वाद जो जिनकल्प विच्छेद होनेका बजञ्जअलेप किया गया हैँ ओर 
उसकी आचरणा करनेवालोंको जिनाज्ञा वाहर समझनेकी जो 
स्वार्थोी एवं एकतरफी दम्भी धमकोका ढिढोंरा पीटा गया है 
बस इसीमें इवेताम्बरता ओर दिगम्बरताके विषबृक्षकोी जड़ 
समायी हुई हैं ।”” 

यद्यपि दिगम्बर सम्प्रदाय यह नहीं मानता कि बीचके २२ 
तीथदुरोंने सचेल और अचेल धमंका निरूपण किया था| वह 
तो सब तीथकहूरोंके द्वारा अचेल मागंका ही प्रतिपादन होना 
मानता है । फिर भी पं० वेचरदासजीके उक्त विवेचनसे संघ 
भेदके मूलाकारणपर पयाप्त प्रकाश पड़ता हे । 

इवेताम्बर साहित्यमें दिगम्बरोंकी उत्पत्तिके विषयमें एक 


कथा मिलती है जिसका आशय इस भ्रकार हे--“रथवीरपुरमें 
शिवभूति नामका एक क्षत्रिय रहता था। उसने अपने राजाके 


लिए अनेक युद्ध जीते थे इसलिए राजा उसका खूब सनन्‍्मान 


१. जैनसाहित्यमें विकार पु० 5७--१०४ । 
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करता था। इससे वह बड़ा घमण्डी हो गया था। एक बार 
शिवभूति बहुत रात गये घर छोटा | माँ ने फटकारा और द्वार 
नहीं खोला । तव वह एक मठमें पहुँचा और साधु हो गया। 
जब राजाको इस बातकी खबर मिलो तो उसने उसे एक बहु- 
मूल्य वद्य भेंट किया। आचायने उस वस्नकों लोटा देनेकी 
आज्ञा दी । किन्तु शिव भूतिने नहीं छोटाया | तब आचायने उस 
वस्त्र के टुकड़े करके उनके आसन वना डाले । इसपर शिवभूति 
खूब क्रोधित हुआ ओर उसने प्रकट किया कि महावीरको तरह 
में भी वन्न नहीं पहरूँंगा | ऐसा कह उसने सब वस्योंका त्याग 
कर दिया । उसकी बहिनने भी उसका अनुकरण किया। ख्त्रियों- 
को नग्न न रहना चाहिये ऐसा मत शिवभूतिने तब जाहिर 
किया । और यह भी जाहिर किया कि स्त्रीमोक्ष नहीं जा 
सकती । इस तरह महावीर निरवाणके ६०९ बप बाद बोटिकों- 
को उत्पत्ति हुई और उनमेंसे दिगम्बर सम्प्रदाय उत्पन्न हुआ ।”' 

दिगम्बर सम्प्रदायकी मान्यताके अनुसार भी इतवेताम्बर 
सम्प्रदायकी उत्पत्ति विक्रम राजाकी मत्युके १३६ वें वर्षमें हुई 
है। दोनोंमें सिफ ३ वपषका अन्तर होनेसे दोनोंकी उत्पत्तिका 
काल तो लगभग एक ही ठहरता हँ । रह जाती है कथाकी बात | 
सो महावीरके द्वारा प्रतिपादित और आचरित दिगम्बरघम 
उनके बाद एक दम लुप्त हो जाय ओर फिर एक क्रद्ध साधुके 
नंगे हो जाने मात्रसे चछ पड़े ओर इतने विस्तृत और स्थायी 
रूपमें फेल जाय, यह सब कल्पनाकी वस्तु हो सकती हं, किन्तु 
वास्तविकता इससे दूर है। जो इवेताम्बर विद्वान इस कथाको 
ठीक समझते हैं वे भी इस बातकों मानते हैं कि पहले साधु 
नग्न रहते थे फिर धीरे-धीरे परिग्रह बढ़ा । 

उदाहरणके लिए इवेताम्बर मुनि कल्याण विजयजीके शब्द 
ही दम यहाँ उद्घृत करते हँ--- 

“आयरक्षितके स्वगंवासके बाद धीरे-धीरे साधुओंका 
निवास बस्तियोमें होने छगा ओर इसके साथ ही नग्नताका 
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भी अन्त होता गया। पहले बस्तीमें जाते समय बहुधा कटि- 
बन्धका उपयोग होता था । वह बस्तीमें बसनेके बाद निरन्तर 
होने लगा । धोरे-धोरे कटि बख्रका भी आकार प्रकार बदलता 
गया । पहले मात्र दरीरका गुद्य अंग ही ढकनेका विशेष ख्याल 
रहता था पर बादमें सपृर्ण नग्नता ढाँक लेनेकी जरूरत समझी 
गयी और इसके लिए वस््रका आकार प्रकार भो बदलना पड़ा ।” 
डपधियोंकी संख्यामें जिस क्रमसे वृद्धि हुई उसे भी मुनि 
कल्याण ब्रिजयजीके ही दब्दोंमें पढ़े -- 

“पहले प्रतिव्यक्ति एक ही पात्र रखा जाता था। पर आये- 
रक्षित सूरिने व्षाकालमें एक मात्रक नामक अन्य पात्र रखनेकी 
जो आज्ञा दे दी थी उसके फलस्वरूप आगे जाकर मातन्रक भी 
एक अवद्य धघारणीय उपकरण हो गया। इसो तरह झोलीमें 
भिक्षा लानेका रिवाज भो लगभग इसो समय चालू हुआ जिसके 
कारण पात्रनिमित्तक उपकरणोंकी वृद्धि हुईं। परिणाम स्वरूप 
स्थविरोंके कुल १४ उपकरणोंकी वृद्धि हुई जो इस प्रकार हें--- 
२ पान्न, २ पात्रबन्ध, ३ पात्र स्थापन, ४ पात्र प्रसाजनिका, ५ 
पटल, ६ गजम्बाण, ७ गुच्छक, ८, ९ दो चादर, १० ऊनोी वस्त्र 
( कम्बल ), ११ गजोहरण, १२ मुखपद्री, १३ मात्रक और ९४ 
चोलपटूक । यह उपधि आधिक अथात सामान्य मानी गयी 
ओर आगे जाकर इसमें जो कुछ उपकरण बढ़ाये गये वे ओप- 
ग्रहिक कहलाय। आपग्रहिक उपधिमें संस्तारक, उत्तरपट्टक 
दंडासन ओर <ंड ये खास उल्लेखनोय हैं। य सब उपकरण 
आजकलके इवेताम्बर जन मुनि रखते है ।”” 

एक ओर इवेताम्बर सम्प्रदायमें इस तरह साधुओंकी उपधि- 
में वृद्धि होती गयी, दूसरी ओर आचारांगमें जो अचेलकताके 
प्रतिपादक उल्लेख थे उन्हें जिनकल्पीका आचार करार दे दिया 
गया ओर जिन कल्पका विच्छेद होनेकी घोषणा करके महा- 


१. श्रमण भगवान महावीर । 


२६६ जैनधर्म 


वीरके अचेलक मागको उठा देनेका ही प्रयास किया गया 
तथा उत्तरकालमें साधूके वस््रपात्रका समथन बड़े जोरसे किया 
गया, यहाँ तक कि नग्न विचरण करनेवाले महावीरके शरीर- 


पर इन्द्रद्दारा देवदष्य डलवबाया गया । जेसा कि पं० वेचरदास- 
जीने भी लिखा हे-- 


“इस समाजके कुल गुरुओंने अपने पसन्द पड़े वस्त्रपात्र 
वादके समथनके लिए पूवके महापुरुषोंको भी चीवरधारी बना 
दिया हं और श्रीवद्धमान महाश्रमणकी नग्नता न देख पढ़े इस 
प्रकारका प्रयत्न भी किया हैं । इस विषयके अ्ंथ लिखकर “वस््र- 
पात्र”! वादको हो मजबूत बनानेकी वे आजतक कोशिश कर रहे 
हैं। उनके लिए आपवादिक माना हुआ “बदस्न-पात्र' बादका मार्गों 
ओत्सर्गिक मागगके समान हो गया हं। वे इस विषयमें यहाँतक 
दौड़े हैं कि चाहे जेसे अगम्य जंगलमें, भीषण गुफामें 
या चाहे जेसे पबतके दुगंम शिखरपर भावना भाते हुए केव॒ल- 
ज्ञान प्राप्त हुए पुरुष वा स्मीको जेनी दीक्षाके लिए शासनदेव 
कपड़े पहनाता हैं और वदर््रके बिना केवलज्ञानीको अमहागत्रती 
तथा अचारित्री कहते तक भी नहीं हिचकिचाये | कोई मुनी 
वस्नररहित रहे ये बात उन्हें नहीं रुचती । इनके मतसे बस् पात्र- 
के बिना किसीकी गति ही नहीं होती ।” 

दूसरी ओर दिगम्बर सम्प्रदायके आचाय कुन्दकुन्दने स्पष्ट 
घोषणा कर दी थी-- 

ण' वि सिज्ञद वत्थधरो जिणसासणे जइ वि होइ तित्थयरो 

णग्गो विमोक्‍्सखमग्गोी सेसा उम्मग्गया सब्वे ॥२३॥ 


अथोत्‌--'जिनशासनमें तीथकुर ही क्‍यों न होय यदि वह 
वबख्धारी हे तो सिद्धिको प्राप्त नहीं हो सकता। नग्नता ही मोक्ष- 


१. इसके लिए याठकोंको लेखकका लिखा हुआ “भगवान महावीरका 
अचेलक धर्म” नामक ट्रेक्ट देखना चाहिए । 
२. षट्‌ प्राभू० ६७ । 
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का मार्ग है, शोष सब उन्माग्ग हैं।! साथ ही साथ उन्होंने यह 
भी कहा-- 

““नग्गों पावइ दुक्‍्खं नग्गो संसारसायरे भमइ । 

नग्गो न लह॒इ बोहि जिणभावणवज्जिओ सुइरं ॥३८॥ 


अथाोत्‌---'जिन भावनासे रहित नग्न दुःख पाता है, संसार- 
रूपी सागरमें भटकता हे ओर उसे श्वञानलाभ नहीं होता ।' 

इस तरह एक ओरके शिथिलाचार ओर दूसरी ओरकी 
इृढ़ताके कारण संघरभेदके बीजमें अंकुर फूटते गये ओर धीरे-धीरे 
उन्होंने वृक्ष ओर महावृक्षका रूप धारण कर लिया। प्रारम्भमें 
इवेताम्बरता और दिगम्बरताका यह झगड़ा सिफ मुनियों तक 
ही था, क्‍योंकि उन्हीोंकी नग्नता ओर सबसत्रताको लेकर यह 
उत्पन्न हुआ था। किन्तु आगे श्रावकोंकी भी क्रियापद्धतिमें उसे 
सम्मिलित करके श्रावकोंमें भी झगड़के बीच बो दिये गये जो 
आज तीथक्षेत्रोंके रूपमें अपने विषफल दे रहे हैं। इस बातके 
प्रमाण मिलते हैं कि प्राचीन कालमें दिगम्बरो ओर इवेताम्बरी 
प्रतिमाओंका भेद नहीं था। दोनों ही नग्न प्रतिमाओंको पूजते 
थे। मुनि जिन विजयजीने ( जेन हितेषी भाग २३, अंक ६ में ) 
लिखा है-- 

“मथुराके कंकाली टीलामें जो छगभग दो हजार वषकी 
प्राचीन प्रतिमाएँ मिली हैं, वे नग्न हैं और उनपर जो लेख है वे 
इवेताम्बर कल्पसूत्रकी स्थविरावलोके अनुसार हैं ।” 

इसके सिवा १७ वीं शताद्वीके इवेताम्बर विद्वान पं० धम- 
सागर उपाध्यायने अपने प्रवचनपरीक्षा नामक ग्रन्थमें 
लिखा हे-- 

“गिरनार और हान्नुजयपर एक समय दोनों सम्प्रदायोंमें : 
झगड़ा हुआ ओर उसमें शासन देवताकी कृपासे दिगम्बरोंकी 
पराजय हुई। जब इन दोनों तोथॉपर इवेताम्बर सम्प्रदायका 


१. बट प्राभता० पृ० २११ । 
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अधिकार सिद्ध हो गया, तब आगे किसो प्रकारका झगड़ा न हो 
सके इसके लिए इवेताम्बरसंघने यह निश्चय किया कि अबसे जो 
नयी प्रतिमाएँ बनवायी जाँय, उनके पादमलमें वस्त्रका चिह्न बना 
दिया जाय | यह सनकर दिगम्बरियोंको क्रोध आ गया और 
उन्होंने अपनी प्रतिमाओंको स्पष्ट नग्न बनाना झरू कर दिया। 
यही कारण है कि सम्प्रति राजा आदिकी वनवायी हुई प्रतिमा- 
ओऑपर वम्त्रलांछन नहीं हूं और स्पष्ट नग्नत्व भी नहीं हैं ।” 


इससे यह बात अच्छी तरह सिद्ध होती है कि पहले दोनोंकी 
प्रतिमाओंमें भेद नहों था। परन्तु अब ता दोनोंकी प्रतिमाओं में 
इतना अन्तर पड़ गया है कि उसे देखनेसे आश्वय होता | पं० 
बेच रदासजीने लिखा हं--- 


“यह सम्प्रदाय (इवे० सम्प्रदाय ) कटोरा कटिसूत्रवाली 
मूर्तिको ही पसन्द करता है उसे ही मुक्तिका साधन समझता 
है | वीतराग संन्‍्यासी-फकीरको प्रतिमाको जैसे किसी वालकको 
गहनोंसे लाद दिया जाता है उसी प्रकार आभूषणोंसे श्ृंगारित 
कर उसकी शोभामें वृद्धि की समझता हैँ । ओर परमयोगी 
बद्धंमान या इतर किसी वीतरागकी मूत्तिको विदेशी पोशाक 
जाकिट, कालर, घड़ी वगेरहसे सुसज्जित कर उसका खिलोने 
जितना भी सोन्दय नष्ट करके अपने मानवजन्मकी सफलता 
समझता हेँ।' 

इस तरह परस्परकी खींचातानी के कारण जनसंघमें जो 
भेद पड़ा वह भेद उत्तरोत्तर बढ़ता ही गया ओर उसीके कारण 
आगे जाकर दोनों सम्प्रदायोंमें भी अनेक अवान्तर पन्थ उत्पन्न 
होते गये । 


१. इस तरहके अन्य प्रमाणोंके लिये “जैन साहित्य और इतिहास 
पु० २४१ से आगे देखें । 
२. 'जन साहित्यमें विकार” 
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३, सम्प्रदाय ओर पन्‍्थ 


दिगम्बर ओर इवेताम्बर दोनों ही सम्प्रदायोंके उपलब्ध 
साहित्यके आधारसे यह पता चलता हूँ कि विक्रमकी दूसरी 
शताब्दीमें विशाल जनसंघ स्पष्टरूपसे दो भागों में विभाजित 
हो गया ओर इस विभागका मूल कारण साधुओंका वस्त 
परिधान था । जो पक्ष साधओंकी नग्नताका पक्षपाती था और 
उसे ही महाबीरका मूल आचार मानता था वह दिगम्बर कह- 
छाया । इसको मूलसंघ नामसे भी कहा हूं । ओर जो पक्ष वस्त्र- 
पात्रका समथन करता था वह टइवेताम्बर कहलाया | दिगम्बर 
शब्दका अथ हं--दिद्या ही जिनका वम्त्र ह, अथात्‌ नग्न । 
ओर इवेताम्बर शब्दका अथ ह--सफेद वसम्त्रवाला । इस तरह 
प्रारम्भमें यद्यपि साधुओंके वद्यपरिधानकों लेकर ही संघभेद 
हुआ किन्तु बादकों उसमें भेदकी अन्य भी सामझ्ी जुटती गयी 
ओर धीरे-धीरे दोनों सम्प्रदायोंमें भी अनेक अवान्तर पन्थ 
पैदा हो गये। किन्तु भदके कारणोंपर हृष्टिपात करनेसे पता 
चलता है कि जनधमंके विभिन्न मम्प्रदायोंमें ताक्ष्विक हृष्टिसे 
भ्द नहीं हं, वल्कि जो कुछ भद है वह अधिकांडमें व्यावहा- 
रिक दृष्टिस हो हैं। सभी जन सम्प्रदाय और पन्थ अहिंसा 
ओर अनेकान्तवादके अनुयायी हैं, आत्मा, परमात्मा, मोक्ष 
संसार आदिके म्वरूपके विपय में उनमें कोई भेद नहों हे । 
सातों तत्वोंका स्वरूप सभी एकसा सानते है. कुछ परिभाषाओं 
वगेरहको छोड़कर कमसिद्धान्तमें भी कोई मार्मिक भद नहीं 
हैं। फिर भी जो भेद हैं वह एसा है जो मिटाया नहीं जा 
सकता । किन्‍त उस भदके कारण जा दिलोंमें भंदकी दीवार खड़ी 
हो चुकी हैं वह अवश्य गिरायी जा सकता हं। अस्तु, प्रत्येक 
सम्प्रदाय और उसके अवान्तर पन्थोंका परिचय निम्न प्रकार हँ- 


१. दिगम्बर सम्प्रदाय 
दिगम्बर सम्प्रदायके साधु नग्न रहते हैं। वे जीव जनन्‍्तु 
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को दूर करने के लिए मोरपंखकी एक पीछी रखते हैं. और मल- 
मृत्र वगैरह को बाधाके लिये एक कमण्डलु रखते हैं, जिसमें 
प्रासुक जल रहता हे । वे दिनमें एकबार खड़े होकर अपने 
हाथमें हो भोजन कर लेते हैं इसलिए उन्हें भोजनके लिये 
पात्रकी आवश्यकता नहीं होती | दिगम्बर साधुका यह स्वरूप 
प्रारम्भसे प्रायः ऐसा ही चला आता है, उसमें कुछ भी अन्तर 
नहीं पड़ा है। किन्तु आचारस्रन्थोंमें जो कहा है कि मुनियोंको 
बस्तीसे बाहर उद्यानों या शन्य ग्रहोंमें रहना चहिये, इसमें 
अवश्य शिथिलता आयी । मुनियोंने वनोंको छोड़कर धीरे-धीरे 
नगरों में रहना प्रारम्भ कर दिया। तभी तो ईसाकी नोंबों 
शतीके जेनाचाय गुणभद्रने मुनियोंकी इस ग्रवृत्तिपर खेद प्रकट 
करते हुए लिखा हे कि “ेंसे रात्रिमें इधर-उधरसे भयभीत 
मृग ग्रामके समीप में आ बसते हैं वैसे ही इस कलिकालमें 
तपस्वीजन भी वनोंको छोड़कर ग्लामोंमें आ बसते हैं यह बड़ी 
दुःखद बात हैं '? 

धीरे धीरे यह शिथिलाचार बढ़ता रहा ओर परिस्थितियों 
तथा मनुष्यकी स्वभाविक दुबंछताओंसे उसे बराबर प्रोत्साहन 
मिला | तभी तो शिवकोटि आचाय के नामसे प्रसिद्ध की गयी 
रत्नमालछामें कलिकालमें मुनियोंको वनवास छोड़कर जिन 
मन्दिरोंमें रहनेका स्पष्ट विधान किया गया है । इसे ही चेत्य- 
बास कहते हैं। इसीसे इवेताम्बरोंमें चेत्यवासी सम्प्रदायकी 
उत्पत्ति हुई थी। किन्तु दिगम्बर सम्प्रदायमें इस नामके 
सम्प्रदायका तो कोई उल्लेख नहीं मिलता। फिर भी यह निश्चित 
हे कि दिगम्बर सम्प्रदायमें भी वह था और उसीका विकसित 


१, “इतस्ततश्च त्रस्यन्तो विभावर्या यथा मृगा: । 

वनादिशस्त्युपग्रामं कलौ कष्टं तपस्विन: ॥२९७॥। -आत्मानु० । 
२, 'कलौ काले बने वासो वज्यंते मुनिसत्तम: । 

स्थीयते च जिनागारे ग्रामादिष विशेषतः: ॥२१॥ 
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एकरूप भट्वारकपद है जिसके विरोधमें तेरह पन्‍्थका उदय 
हुआ | 


दिगम्बर सम्प्रदायमे संघभेद 


पिछले साहित्यमें द्गिम्बर सम्प्रदायके लिए 'मूलसंघ'” 
शब्दका व्यवहार बहुतायतसे पाया जाता है। द्गिम्बर सम्प्रदाय 
या मूलसंघमें आगे चछकर अनेक भेद-प्रभेद हो गये। आचार्य 
इन्द्रनन्दिने अपने श्रुतावतारमें लिखा है कि पुण्ड्वर्धनपुरमें 
अहंदबलि नामके आचाय हो गये हैं। वे पाँच वर्षके अन्तमें 
सो योजनमें वसनेवाले मुनियोंको एकत्र करके युगप्रतिक्रमण 
किया करते थे। एक बार युगके अन्तमें इसी प्रकार युगप्रति- 
क्रमणके लिए आये हुए मुनियोंसे उन्होंने पूछा कि क्या सब मुनि 
आ गये ? तब उन्होंने उत्तर दिया--हाँ, भगवन्‌ ! हम सब 
अपने अपने संगसहित आ गये ।” यह सुनकर आचायने विचार 
किया कि अब यह जेनधर्म गणपक्षपातके सहारे ठहर सकेगा, 
उदासीन भावसे नहीं । तब उन्होंने संघ या गण स्थापित किये । 
जो मुनि गुहाओंसे आये थे उनमेंसे कुछको 'नन्दि!ः ओर कुछको 
“'बीर' नाम दिया, जो अशोक वाटिकासे आये थे उनमेंसे कुछकों 
“अपराजित” ओर कुछको दिव” नाम दिया, जो मुनि पश्चरस्तृप्य 
निवाससे आये थे उनमेंसे कुछको सेन! ओर कुछको 'भद्र” नाम 
दिया, जो मुनि, श्ञाल्मलि महावृक्षके मूलसे आये थे, उनमेंसे 
कुछको गुणधर' ओर कुछको शुप्त' नाम दिया, जो खण्डकेसर 
वृक्षोंके मूलसे आये थे, उनमेंसे कुछको सिंह” ओर कुछको 
“चन्द्र! नाम दिया'। 

१. आचार्य इन्द्रनन्दिनें इस विषयमें 'उक्‍तं च” करके एक श्लोक 
उद्धृत किया है जो इस प्रकार है-- 


“आयातो नन्दिवीरी प्रकटगिरिगृहावासतो$शोकवाटाद 
देवश्चान्योपपराजित इति यतिपो सेनभद्राह्मयो च । 
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इन नामोंके विषयमें कुछ मतभेद भी हे, जिसका उल्लेख 
भी आचाय इन्द्रनन्दिने किया हैं। कुछके मतसे जो गुहाओंसे 
आये थ उन्हें 'नन्दि', जो अश्ोकवनसे आये थे उन्हें 'देव ',जो 
पत्चस्तृपोंसे आये थे उन्हें 'सेन', जो झाल्मलि वृक्षके मूलसे आये 
थे उन्हें 'बीर', ओर जो खण्डकेसर वृशक्षोंके मुलसे आये थे उन्हें 
“भ्द्र' नाम दिया गया। कुछके मतसे गुहावासी 'नन्दिः, अशोक- 
बनसे आनेवाले दिव', पग्चस्तृपवासी 'सेन', शाल्मलि वृश्षवाले 
वीर! ओर खण्डकेसरवाले 'भद्र' ओर 'सिंह” कहलाये । 

इन मतभेदोंसे मालूम होता हैं कि आचाय इन्द्रनन्दिको भी 
इस संघभेदका स्पष्ट ज्ञान नहीं था, इसीलिए इस बातका भी 
पता नहीं चछता कि अमुकको अमुक संज्ञा ही क्‍यों दी गयी। 
इन सब संज्ञाओंमें नन्दि' सेन, देव ओर सिंह नाम ही विशेष 
परिचित हैं। भट्टारक इन्द्रनन्दि आदिने अहंद्बलि आचार्यके 
द्वारा इन्हीं चार संघोंकी स्थापना किये जानेका उल्लेख 
किया हे । 

इन चार संघोंके भी आगे अनेक भेद-प्रभेद हो गये। 
साधारणतः संघोंके भेदोंको गण ओर प्रभेदों या उपभेदोंको 
गच्छ कहनेकी परम्परा मिलती हे । कहीं-कहीं संघोंको गण भी 
कहा हे, जेसे नन्दिगण, सेनगण आदि। कहीं-कहीं संघोंको 


“अन्वय' भी कहा है, जेसे 'सेनान्वय' | गणोंमें बलात्कारगण, 


पञ्चस्तुप्यात्सगुप्तो गुणघधरवृषभ: शल्मलोवुक्षमूला- 

क्षिर्याता सिहचन्द्रो प्रथितगुणगणो केसरात्खण्डपूर्वात्‌ ॥९६॥ 
१. 'तदेव यतिराजो5पि सर्वनैमित्तिकाग्रणो । 

अहंद्वलिगुरुश्चक्रे संघसंघट्टनं परम ॥६॥। 

सिहसंघो नन्दिसंघ: सेनसंघो महाप्रभ: । 

देवसंघ इति स्पष्ट स्थानस्थितिविशेषत: ॥७॥। 

गणगच्छादयस्तेम्यो जाता: स्वपरसौख्यदा: । 

न तत्र भेद: को5प्यस्ति प्रब्नज्यादिषु कर्मसु ॥८॥” -नीतिसार । 
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देशीयगण और काणुरगण इन तीन गणोंके और गच्छोंमें पुस्त- 
कगच्छ, सरस्वतीगच्छ, वक्रगच्छ ओर तगरिलगच्छके उल्लेख 
पाये जाते हैं। इन संघ, गण और गच्छोंकी प्रनत्नज्या आदि 
क्रियायोंमं कोई भद नहों हैं । 

किन्तु दशनसारमें कुछ ऐसे भी संघोंकी उत्पत्तिका उल्लेख 
किया हे जिन्हें उसमें जेनाभास बतलाया गया हैँ। वे संघ 
हं--इवेताम्बर, यापनीय, द्रविण, माथुर और काष्ठा । इनमेंसे 
पहले दो संघोंका वर्णन आगे किया गया है, क्‍योंकि उनसे 
आचारके अतिरिक्त दिगम्बरोंका सिद्धान्तभेद भी हं। शेष 
तीन जनसंघ दिगम्बर सम्प्रदायके हो अवान्तर संघ हैं तथा 
उनके साथ कोई महत्त्वका सिद्धान्तभद भी नहीं हे । दड्ान- 
सार के अनुसार वि० सं८ ५२६ में दक्षिण मथ॒रामें द्राविड़ 
संघकी उत्पत्ति हुई। इसका संस्थापक आचाय पृूज्यपादका 
डिष्य वजञनन्दि था । इसकी मान्यता हे कि बीजमें जीव नहीं 
रहता, कोई वस्तु प्रासुक नहीं हूँ । इसने ठण्ड पानीसे स्नान 
करके ओर खेती वाणिज्यसे जीवन निवाह करके प्रचुर पापका 
संचय किया | 

द्रविड्संघस सम्बन्धित शिलालेख कोगांल्ववंशी श्ञान्तर- 
बंशी तथा होय्सलबंशी राजाओंके राज्यकालके मिले हैं. जो 
प्रायः १०-१९वीं शताब्दी या उसके बादके हैं । जिससे ज्ञात 
होता हे कि उन वंशोंके नरशोंका संरक्षण इस संघको प्राप्त था। 
इन लेखोंसे यह भी ज्ञात होता हूँ कि इस संघके आचायोने 


१. 'सिरिपुज्जपादसीसो दाविड़संघस्यथ कारगो दुट्ठो । 
णामेण वज्जणंदी पाहुडवेंदी महासत्थों ॥२४॥ 
वीएसु णत्थि जीवो उब्भसर्ण णत्थि फासुगं णत्थि । 
सावज्जं ण हु मण्णगइ ण गणइ गिहकप्पियं अट्ठ ॥२६॥ 
कच्छ खेत्तं वर्साह वाणिज्ज कारिऊण जीवंतो । 
गहंतो सीयलूणीरे पावं पठर॑ समज्जेदि ॥२७॥।। 
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पद्मावती देवीकी पूजाके प्रसारमें बड़ा योग दिया था। कई 
लेखोंमें शान्तर ओर होय्सलवंशके राजाओंके द्वारा राज्य सत्ता 
पानेमें पद्मावतीकी सहायता दिखाई गई है| लेखोंसे यह भी 
ज्ञात होता है कि इस संघके साधु वसदि या जेन मन्दिरोंमें 
रहते थे । उनका जीर्णोद्धार ओर ऋषियोंके आहारदान तथा 
भूमि जागीर आदिका प्रबन्ध करते थे। शायद इन्हों कारणोंसे 
दशा नसारमें इस संघको जंनाभास कहा है । 

एक शिलालेखमें इस संघको द्रविड़संघ कोण्डकुन्दान्बय 
तथा दूसरेमें मूलसंघ द्रविड़ान्बय लिखा हे। परन्तु ११वीं 
शताब्दीके उत्तराधके लेखोंमें इसका द्रविड़गणके रूपमें नन्दिसंघ 
असद्भलान्वयके साथ उल्लेख हे। इसपर से ऐसा अनुमान 
किया जाता हैं कि प्रारम्भमें द्रविडसंघने अपना आधार मूल- 
संघ कुन्दकुन्दान्बयको बनाया हो, पीछे यापनीय सम्प्रदायके 
प्रभावशाली नन्दिसंघके अन्तगत हो गया हो ओर इसीसे 
दर्शनसारमें उसे जेनाभास कहा हो । 

११-१२ वीं शताब्दीमें इस संघके मुनियोंकी गद्दियां कोब्जाल्व 
राज्यके मुल्लूर तथा शान्तर राजाओंकी राजधानी हुम्मचमें 
थीं । हुम्मचसे प्राप्त लेखोंमें इस संघके अनेक आचायाँका परि 
चय मिलता है | 


मूलसघके गण, गच्छ प॒व॑ अन्चय 

मूलसंघ ४-५ वीं शताब्दीमें दक्षिण भारतमें विद्यमान था। 
देवगण, सेनगण, देशियगण, नन्दिगण, सूरस्थगण, क्राणरगण, 
बलात्कारगण, आदि उसके अन्तगंत थे। देशियगण का श्रसिद्ध 
गच्छ पुस्तकगच्छ था, उसीका दूसरा नाम वक्रगच्छ भी था । 
क्राण्रगणके दो प्रसिद्ध गच्छ थे-मेषपाषाणगच्छ ओर तिन्त्रिणीक 
गच्छ । १४ वीं शताब्दीके बाद क्राणरगणका प्रभाव वलात्कार- 
गणके प्रभावश्ञाली भट्टारकों के आगे क्षोण हो गया। चूँकि 
वलात्कारगणके आदिनायक पद्मनन्दि आचायने सरस्वतीको 
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बलात्कारसे बुलाया था इसलिये बलात्काग्गण और सरस्वती- 
गन्छ नाम प्रसिद्ध हआ | १४ वो डताव्दीके उखोंसे इस गणका 
विद्येष प्रभाव प्रकट होता है। एक लहखमें मूलसंघके साथ 
नन्दिसंघ, वलात्कारगण और सारस्वत गचल्‍्छका उल्लेख हे । 
तथा इस गणके आदि आचायके रूपमें पद्मनन्दिका नाम लिखा 
है और उनके कुन्दकुन्द वक्रग्नमीव, एलाचाय यृद्धपिच्छ नाम 
दिये हैं । 
काछारसलध 

काप्लासंघकी उत्पत्तिके सम्बन्धमें मतभेद ह। दसवीं झतावदी- 
के द्श नसार ग्रन्थमें आचाय देवसेनने न्टिख्वा है क्रि दक्षिण 
प्रान्यमें आचाय जिनसेनके सतीझ्य विनयसेनकें शिप्य कुमार- 
सेनने काष्ठासंघकी स्थापनाकी थी इसने मयर पिच्छको छोडकर 
गायके बालोंकी पीछी धारण की थ्री और समस्त बागड़ देझमें 
उन्मागंका प्रसार किया था। वह ख्ियोंकों जिनदीक्षा देता था 
क््षकॉंकी वीरचयोंका विधान करता था, और एक छठा 
शुणत्रत ( अणुत्रत ) पाछता था। इसने पुरान दामत्रोंको अन्यथा 
रचकर मूढ़ लोकोंमें मिथ्यात्वका प्रचार क्रिया था। इससे उसे 
श्रमणसंघस निकाल दिया गया था। तब उसने काप्ठासंघकी 
स्थापना की थी | तथा ४७ वां झताब्दीके एक ग्रन्थ वचन कोसमें 
लिखा कि उमास्वामीके पट्रधर लछोहाचायने उत्तर भारतके 
अगरांहा नगरमे इस संघकी स्थापना की थी। मूततिलस्बोंमें 
काप्ठासंघके साथ लोहाचार्यान्वयका उल्लेख मिलता हे। इस 
संघसे सम्बन्धित सेख भी प्रायः उत्तर उश्चिम भारतस 
प्राप्त हुए हैं । 

काष्ठासंघकी प्रमुख शाखाय या गच्छ चार थे - नन्दितट, 
माथुर, वागड़ और छाट बागड़। माथुर गच्छ या संघका 
संभवतया इतना प्रभाव था कि देवसेनन अपने दट्ानसारमें 
उसकी पृथक गणना की। उसमें लिखा ह॑ं कि काष्ठासं घकी स्थापना- 
के दो सो वष बाद मथुरामें माथुर संघकी स्थापना रामसेनने 
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की थी । इस संघके साधु पीछी नहीं रखते थे इसलिए यह संघ 
निष्पिच्छ कहलाता था। कापष्ठासंघ माथुरान्वयके श्रसिद्ध 
आचायॉमें सुभापषितरत्नसन्दोह्ठ आदि अनेक ग्रन्थोंके रचयिता 
आचाय अमितगति थे जो राजा भोजके समकालीन थे। तथा 
लाट वागडसंघमें ग्रद्मम्नचरित्र काव्यके कता महासन थे। यह 
भी राजा मुंज ओर भोजके समकालीन थे | 
यद्यपि इन तीनों संघोंको देवसेन आचायने जेनाभास 
कहा हैँ किन्तु इनका बहुत-सा साहित्य उपलब्ध हैं और उसका 
पठन-पाठन भी दिगम्बर सम्प्रदायमें होता हैँ । हरिवंश पुराणके 
रचयिताने आचाय देवनन्दिके पहचात्‌ वज्सूरिका स्मरण 
किया हे ओर उनकी उडक्तियोंको धमशास्त्रके प्रवक्ता गणधर- 
देवकी तरह प्रमाण कहा है । यह वज्सरि वही जान पड़ते 
हैं जिन्हें द्राविड़ संघका संस्थापक कहा जाता हे। ऐसी 
स्थितिमें यह प्रइन होता हँ कि दश्शनसारके रचयिताने इन्हें 
जेनाभास क्‍यों कहा ? क्‍योंकि द्शनसारकी रचना हरिवंश- 
पुराणके पदचात्‌ वि० सं० ९०० में हुई हें। इसका समाधान 
यह हो सकता हू. कि देवसेन सूरिने द्षनसारमें जो गाथाएँ दी 
हैं, वे पू्वाचार्य प्रणीत हैं। पूवाचार्योंकी दृष्टिमें द्रविड़ आदि'संघोंके 
साधु जेनाभास हो रहे होंगे। इसीलिए दर्शनसारके रचयिताने भी 
उन्हें जेनाभास बतलाया हूं, अन्यथा जिस शिथिलाचारके कारण 
उन्होंने उक्त संघोंको जैनाभास कहा है, वह शिथिलाचार मूल- 
संघी मुनियोंमें भी किसी न किसी रूपमें प्रविष्ट हो गया था। 
वे भी मन्दिरोंकी मरम्मत आदिके लिये गाँव जमीन आदिका 
दान लेने छगे थे । उपलब्ध शिलालेखोंसे यह स्पष्ट हे कि मुनियों- 
के अधिकारमें भी गाँव बगीचे रहते थे। वे मन्दिरोंका 
जीर्णोद्धार करते थे, दानशालाएँ बनवाते थे । एक तरहसे उनका 
रूप मठाधीशोंके जेसा हो चला था। किन्तु इसका यह मतलब 
नहीं हे कि उस समयमें श॒द्भाचारी तपस्वी दिगम्बर मुनियोंका 
सवथा अभाव हो गया था, अथवा सब उन्होंके अनुयायी बन 
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गये थे। शाख्रोक्त शद्ध मार्ग के पालनेवाले ओर उनको माननेवाले 
भों थे, तथा उसके विपरीत आचरण करनेवाले मठपतियोंकी 
आलोचना करनेवाले भी थे | पं० आद्याधरजीने अपने अनगार- 
धर्माम्ृतके दूसरे अध्यायमें इन मठपति साधुओंकी आलोचना 
करते हुए लिखा हैं--'द्रव्य जिन लिंगके धारी मठपति स्लेच्छोंके 
समान लोक और शाद्बसे विरुद्ध आचरण करते हैं। इनके 
साथ मन, वचन ओर कायसे कोई सम्बन्ध नहीं 
रखना चाहिये ।' 

ये मठाधोश साधु भी नग्न ही रहते थे, इनका बाह्यरूप 
दिगम्बर मुनियोंके जसा ही होता था। इन्हींका विकसितरूप 
भरट्टारक पद है । 


तेरहपन्थ ओर बीसपनन्‍्थ 


भट्टारकी युगके शिथिलाचारके विरुद्ध दिगम्बर सम्प्रदायमें 
एक पन्थका उदय हुआ, जो तेरहपन्थ कहलाया । कहद्दा जाता है. 
कि इस पनन्‍्थका उदय विक्रमकी सन्नहवीं सदीमें पं० बनारसी- 
दासजीके द्वारा आगरेमें हुआ था। जब यह पन्थ तेरह पन्थके 
नामसे प्रचलित हो गया तो भट्टारकोंका पुराना पन्‍्थ बीस पन्थ 
कहलाने लगा । किन्तु ये नाम केसे पड़े यह अभी तक भी एक 
समस्या ही हूं । इसके सम्बन्धमें अनेक उपपत्तियाँ सुनी जाती 
हैं किन्तु उनका कोई प्रामाणिक आधार नहीं मिलता । 

इवेताम्बराचाय मेघविजयने वि० सं० १७५७ के लगभग 
आगरेमें युक्ति प्रबोध नामका एक ग्रन्थ रचा है। यह ग्रन्थ 
पं० बनारसीदासजीके मतका खण्डन करनेके लिये रचा गया 
है| इसमें वाणारसी मतका स्वरूप बतलाते हुए लिखा हँ-- 

“तम्हा दिगंबराणं एए भटारगा वि णो पुज्जा । 

तिलतुसमेत्तो जेंसि परिग्गहों णेव ते गुरुणो ॥१६॥ 

जिणपडिमाणं भूसणमल्लारुहणाइ अंगपरियरणं । 

वाणारसिओ वारइ दिगंवरस्सागमाणाएं ॥२०॥ 
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अथोत--दिगम्बरोंके भट्टारक भी पृज्य नहीं हैं। जिनके 
तिलतुष मात्र भी परिम्रद्ट हें वे गुरु नहों हैं| वाणारसी मतवाले 
जिन प्रतिमाओंको भूषणमाला पहनानेका तथा अंग रचना 
करनेका भी निषेध दिगम्बर आगमोंकी आज्ञासे करते हैं।' 

आजकल जो तेरह पन्थ प्रचलित है वह भट्टारकों या परि- 
ग्रहधारी मुनियोंको अपना गुरू नहीं मानता ओर प्रतिमाओंको 
पुष्पमालाएँ चढ़ाने ओर केसर लछगानेका भी निषेध करता है. 
तथा भगवानकोी पृजन सामग्रीमें हरे पुष्प ओर फल नहीं 
चढ़ाता । उत्तर भारतमें इस पन्‍्थका उदय हुआ ओर धीरे-धीरे 
यह समस्त देशव्यापी हो गया । इसके प्रभाबसे भट्रारकी युगका 
एक तरहसे छोप ही हो गया | 

किन्तु इस पन्थभेदसे दिगम्बर सम्प्रदायमें फूट या वैमन- 
स्यका बीजारोपण नहीं हो सका | आज भी दोनों पन्थोंके अनु- 
यायी बतंमान हैं, किन्तु उनमें परम्परमें कोई वैमनस्य नहों 
पाया जाता। चूँकि आज दोनों पन्थोंका अस्तित्व कुछ मंदिरोंमें 
ही देखनेमें आता है, अतः जब कभी किन्‍्हीं दुराग्रहियोंमें भले 
ही खटपट हो जाती हो, किन्तु साधारणतः दोनों हो पन्थवाले 
अपनी-अपनी विधिसे प्रेमपृबंक पूजा करते हुए पाये जाते हैं । 
एक दो स्थानमें तो २० ओर १३ को मिलाकर उसका आधा 
करके साढ़े सोलह पन्‍थ भी चल पड़ा ह। आजकलके अनेक 
निष्पक्ष समझदार व्यक्ति पन्‍थ पूछा जानेपर अनेककों साढ़े 
सोलह पन्‍्थी कष्ट देते हैं। यह सब दोनोंके ऐक्य और प्रेमका 
ही सूचक है । 

तारणपन्थ 


परवार जातिके एक व्यक्तिने जो बादको तारणतरण स्वामी- 
के नामसे पसिद्ध हुए, ईसाको पन्द्रहवीं शताब्दीके अन्तमें इस 
पन्‍्थको जन्म दिया था। सन १९०१५ में ग्वालियर स्टेटके 
मल्हारगढ़ नामक स्थानमें इनका स्वगंबास हुआ । उस स्थानपर 
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उनकी समाधि बनी है और उसे नशियाँजी कहते हैं। यह 
तारणपंथियोंका तीथेस्थान माना जाता है। यह पन्थ मूर्ति- 
पूजाका विरोधी है। इनके भी चैत्यालय हीौते हैं, किन्तु उनमें 
शाख विराजमान रहते हैं और उन्होंकी पूजा की जाती है 
किन्तु द्रव्य नहीं चढ़ाया जाता | तारण स्वामीने कुछ ग्रन्थ भी 
बनाये थे | इनके सिवा दिगम्बर आचार्योके बनाये हुए ग्रन्थोंको 
भी तारणपन्थी मानते हैं। इस पन्थमें अच्छे धनिक ओर 
प्रतिष्ठित व्यक्ति मोजुद हैं । इस पन्थके अनुयायियोंकी संख्या 
दस हजारके लगभग वतलाई जाती हैं, और वे मध्यप्रान्तमें 
बसते हैं | 


२, इवेताम्बर सम्प्रदाय 


यह पहले लिख आय हैं कि साधुओंके वस्त्र परिधानको 
लेकर ही दिगम्बर ओर इवेताम्बर भेदकी सृष्टि हुई थी। अतः 
आजके इवेताम्बर साधु इवेत वस्त्र धारण करते हैँ) उनके पास 
चौद॒ह उपकरण होते हैं--? पात्र, २ पात्नबन्ध, ३ पात्र स्थापन, 
४ पात्र प्रमाजनिका, ५ पटल, ६ रजखस्राण, ७ गुच्छक, ८-९ दो 
चादर, १८ ऊनी वस्त्र ( कम्बल ), ११ रजोहरण, १२ मुखवबस््र, 
१३ सात्रक, १४ चोल पट्टक। इनके सिवा वे अपने हाथमें 
एक रूम्बा दण्ड भी लिए रहते हैं। पहले वे भी नग्न ही रहते 
थ | बादको वस्त्र स्वीकार कर लेनेपर भी विक्रमकी सातवीं 
आठवों शताब्दीतक कारण पड़नेपर ही वे वस्त्र धारण करते थे 
ओर वह भो केवल कटिवस्म। विक्रमकी आठवीं झतीके 
इवेताम्बराचाय हरिभद्रसूरिने अपने संबोधप्रकरणमें अपने 
समयके साधुओंका वर्णन करते हुए लिखा हे कि वे बिना कारण 
भो कटिवखस्र बाँधते हैं ओर उन्हें क्लीब-कायर कह ह। इस प्रकार 
पहले वे कारण पड़नेपर लंगोटी छगा छेते ध पीछे सफेद वस्त्र 
पहिनने छगे | फिर जिन मूततियोंमें भी लेँगोटेका चिह्ृ बनाया 
जाने लगा । उसके वाद उन्हें वस्र-आभूषणोंसे सजानेकी प्रथा 
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चलाई गई। महावीरके निवोणसे लगभग एक हजार वषके 
पश्चात्‌ साधुओंकी स्मृतिके आधारपर ग्यारह अंगोंका संकलन 
करके उन्हें सुब्यवस्थित किया गया ओर फिर उन्हें लिपिबद्ध 
किया गया | इन आगमोंको दिगम्बर सम्प्रदाय नहीं मानता । 


इवेताम्बर सम्प्रदाय मानता हैँ कि खरीको भी मोक्ष हो 
सकता है तथा जीवन्मुक्त केवबडी भोजन ग्रहण करते हैं। 
दिगम्बर सम्प्रदाय इन दोनों सिद्धान्तोंकी भी स्वीकार नहीं 
करता। दिगम्बर ओर टवेताम्बर सम्प्रदायमें इन्हों तीनों 
सिद्धान्तोंको लेकर मुख्य भेद ह। संक्षेपमें कुछ उल्लेखनीय भेद 
निम्न प्रकार ह-- 


१. केवलीका कवलाहार । 

२. केवलीका नीहार । 

३. ख्री मुक्ति। 

४, शूद्र मुक्ति। 

५, वस्त्र सहित मुक्ति। 

६. गृहस्थवेषमें मुक्ति। 

७. अलंकार ओर कछोटेवाली प्रतिमाका पूजन । 
८. मुनियोंके १४ उपकरण । 

९., तीथकर मल्लिनाथका खत्री होना । 

१०. ग्यारह अंगोंकी मोजूदगी। 

११, भरत चक्रवर्तीाको अपने भवनमें केवल ज्ञानकी प्राप्ति । 
१२. शद्रके घरसे मुनि आहार ले सके । 

१३. महावीरका गर्भाहरण । 

१४. महावीर स्वामीको तेजोल्डयासे उपसग । 
१५, महावीर विवाह, कन्या जन्म ' 

१६. तीथ करके कन्घेपर देवदृष्य वख्र । 

१७. मरुदेवीका हाथीपर चढ़े हुए मुक्तिगमन । 
१८, साधुका अनेक घरोंसे मिक्षा ग्रहण करना । 
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इन बातोंको इवेताम्बर सम्प्रदाय मानता है किन्तु दिगम्बर 
सम्प्रदाय नहीं मानता । 


इवेताम्बर चेत्यवासी 


डवेताम्बर चेत्यवासी सम्प्रदायका इतिहास इस प्रकार 
मिलता है-- 

संघभेद होनेके पहचात्‌ वीर नि० सं० ८५० के लगभग कुछ 
शिथिलाचारी मुनियोंने उग्र विहार छोड़कर मन्दिरोंमें रहना 
प्रारम्भ कर दिया । धीरे-धीरे इनको संख्या बढ़ती गयी ओर 
आगे जाकर वे बहुत प्रवलछ हो गये । इन्होंने निगम नामके शास्त्र 
रचे, जिनमें यह बतलाया गया कि वतमान कालमें मुनियोंको 
चेत्योंमें रहना उचित है ओर उन्हें पुस्तकादिके लिये आवश्यक 
द्रव्य भी संग्रह करके रखना चाहिये। ये वनवासियोंकी निन्‍्दा 
भी करते थे । 

इन चेत्यवासियोंके नियमोंका दिग्दशन चेत्यवासके प्रबल 
विरोधी इवेताम्बराचाय हरिभद्र सूरिने अपने 'संबोध प्रकरण! 
के गुवंधिकारमें विस्तारसे कराया हे । वे लिखते हैं-- 

“ये चेत्य और मठोंमें रहते हैं, पूजा ओर आरती करते हैं; 
जिनमन्दिर और श्ालाएँ वनवाते हैं, देवद्रव्यका उपयोग अपने 
लिये करते हैं, श्रावकोंकों झास्त्रकी सूक्ष्म बातें बतानेका निषेध 
करते हैं, मुहृत निकालते हैं, निमित्त बतलाते हैं, रंगीले सुग- 
न्धित और धूपसे सुवासित वस्त्र पहिनते हैं, स्रियोंके आगे गाते 
हैं, साध्वियोंके द्वारा छाये गये पदार्थोका उपयोग करते हें, 
धनका संचय करते हैं, केशलोच नहीं करते, मिप्ट आहार, 
पान, घी, दूध ओर फलफूल आदि सचित्त द्रव्योंका उपभोग 
करते हैं । तेल लगवाते हैं, अपने मत गुरुओंके दाह-संस्कारके 
स्थानपर स्तूप बनाते हैं, जिन प्रतिमा बेचते हैं, आदि ।? 

वि० सं० ८०२ में अणहिलपुर पट्टणके राजा चाबड़ासे 
उनके गुरु शीलगुण सूरिने, जो चेत्यवासी थे, यह आज्ञा जारी 
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करा दी कि इस नगरमें चेत्यवासी साधुओंको छोड़कर दूसरे 
वबनवासी साधु न आ सकंगे। इस आज्ञाको रद करानेके लिए 
वि० सं० १०७० के लगभग जिनेश्वर सूरि ओर बुद्धिसागर 
सूरि नामके दो विधिमार्गी आचायनि राजा दुल्भदेवकी सभा 
में चत्यवासियोंके साथ श्ास्त्राथ करके उन्हें पराजित किया 
तब कहों विधिमार्गियोंका प्रवेश हो सका। राजाने उन्हें 
खरतर' नाम दिया। इसी परसे खरतर गन्छकी स्थापना हुई । 
इसके वादसे चंत्यवासियोंका जोर कम होता गया । 

इवेताम्बरोंमें आज जो जताया श्रीपूज्य कहलाते हैं वे 
मठवासाी या चत्यवासी शाखाके अवद्ष हैं और जो 'सवगी' 
मु्नी कहलाते हैं वे बनवासी शाखाके हैँ । संबंगी अपनेको 
स॒ुविहित मागग या विधिमागका अनुयायो कहते हैं । 

इवेताम्वरों में बहतसे गन्छ थे। कहा जाता ह कि उनकी 
संख्या ८४ थी। किन्तु आज जो गच्छ हैं उनकी संख्या अधिक 
नहीं हे । मूर्तिपूजक इवेताम्बरोंके गच्छ इस प्रकार हैं-- 

१ उपकेशगच्छ--इस गच्छकी उत्पत्तिका सम्बन्ध भगवान 
पाइवनाथसे बताया जाता हे। उन्हींका एक अनुयायी केशी 
इस गच्छका नेता था। आजके ओसवाल इसी गच्छके श्रावक 
कहे जाते हैं । 

२ खरतरगच्छ--इस गच्छका प्रथम नेता बधमान सूरिको 
बतलाया जाता है । वर्धमान सूरिके शिष्य जिनेश्वर सूरिने 
गुजरातके अणहिलपुर पट्टणके राजा दुलभदेबषकी सभामें जब 
चेत्यवासियोंकों परास्त किया ओर राजाने उन्हें 'खरतर” नाम 
दिया तो उनके नामपरसे यह गच्छ खरतर गच्छ कहलाया। 
इस गच्छके अनुयायी अधिकतर राजपूताने ओर बंगालमें पाये 
जाते हैं | मुंबई प्रान्तमें इसके अनुयायियोंकी संख्या थोड़ी हे । 

३ तपागच्छ--इस गच्छके संस्थापक श्रीजगच्चन्द्र सूरि 
थे। सं० १२८५ में उन्होंने उग्र तप किया। इस परसे मेवाड़के 
राजाने उन्हें तपा' उपनाम दिया। तबसे इनका बृहदद्गच्छ 
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तपागच्छके नामसे प्रसिद्ध हुआ। श्रीजगच्चन्द्र सूरि ओर 
उनके शिष्योंका देलवाराके प्रसिद्ध मन्द्रोंका निर्माता वस्तुपाल 
बड़ा सन्‍्मान करता था । इससे गुजरातमें आजतक भी तपाग- 
जछका वड़ा प्रभाव चला आता हैं। इवेताम्बर सम्प्रदायमें यह 
गरुछ सबसे महत्वका समझा जाता है । इसके अनुयायी बम्बई 
पंजाब, राजपृताना, मद्रास आदि प्रान्तोंमें पाये जाते हैं । 


श्रीजगर्चन्द्र सूरिके दो शिष्य थे, देवेन्द्रसूरि और विजय- 
चन्द्रसूरि । इन दोनोंमें मतभेद हो गया। विजयचन्द्र सूरिने 
कठोर आचार के स्थानमें शिथिलाचारको स्थान दिया। उन्होंने 
घोषणा की कि गोताथ मुनि वस्खोंकी गठड़ियाँ रख सकते हैं 
हमेट्ा घो दध खा सकते ह. कपड़े धो सकते हैं, फल तथा झाक 
ले सकते हैं, साध्वी द्वारा लाया हुआ आहार खा सकते हैं, और 
और श्रावकोंको प्रसन्न करनेके लिए उनके साथ बैठकर प्रति- 
क्रमण भी कर सकते हैं। 


४. पाइव चन्द्र गचछ--यह तपागरुछकी शाखा है । तपा- 
गच्छके आचाय पाइबचन्द्र वबि० सं० १५१५ में इस गच्छसे 
अलग हो गये । कारण यह था कि इन्होंने कमके विषयमें नया 
सिद्धान्त खड़ा किया था ओर नियुक्ति, भाष्य, चूणि ओर छेद 
ग्रन्थोंको प्रमाण नहीं मानते थे। इस गच्छके अनुबायी 
अहमदाबाद जिलेमें पाये जाते हैं । 

७५, साध पौणमीयक गच्छ--पौ्णमीयक गच्छकी स्थापना 
चन्द्रप्रभसू रिने की थी। कारण यह था कि प्रचलित क्रिया- 
काण्डसे उनका मतभेद था तथा वे महानिशीथ सूत्रकों गणना 
शाख्ग्रन्थोंमें नहीं करते थे । आचाय हेमचन्द्रकी आज्ञासे राजा 
कुमारपालने इस गच्छके अनुयायियोंकों अपने राज्यमेंसे निक- 
लवा दिया था। इन दोनोंकी म्॒त्युके बाद एक सुमतिसिद्द नामके 
पौणंमीयक कुमारपालकी राजधानी अणहिलपुरमें आय और 
इन्होंने इस गच्छको नवजीवन दिया । तबसे यह गच्छ साधे 
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पो्णंमीयक कहलाया। इस गच्छके अनुयायी आज नहीं 
पाये जाते | 

६. अंचल गच्छ--इस गच्छके संस्थापक उपाध्याय विजय- 
सिंह थे | पीछे वे आयरक्षित सूरिके नामसे विख्यात हुए। इस 
गच्छमें मुखपट्टोके बदले अंचलका ( बख्रके छोरका ) उपयोग 
किया जाता है इससे इसका नाम अंचल गच्छ पड़ा है । 

७. आगमिक गच्छ--इस गच्छके संस्थापक शीरुग़ुण और 
देवभद्र थे | पहले ये पौणमीयक थे पीछेसे आंचलिक हो गये थे । 
ये क्षेत्रपाठकी पूजा करनेके विरूद्ध थे। विक्रमकी १६ वीं शर्तामें 
इस गच्छकी एक शाखा कटुक नामसे पेदा हुई। इस शाखाके 
अनुयायी केवल श्रावक ही थे । 

इन गच्छोंमेंसे भी आज खरतर, तपा ओर आंचलिक गच्छ 
ही वतमान हैं। श्रत्येक गच्छकी साधु-सामाचारी जुदी-जुदी 
है | श्रावकोंकी सामायिक प्रतिक्रमण आदि आबवशइयक क्रिया- 
विधि भी जुदी-जुदी हे । फिर भी सबमें जो भेद हे बह एक 
तरहसे निर्जीव-सा है । कोई कल्याणक दिन छ मानता है तो 
कोई पाँच मानता हे । कोई पयषणका अन्तिम दिन भाद्रपद 
जला चोथ ओर कोई पंचमी मानता है । इसी तरह मोटी 
बातोंको लेकर गर्छ चल पड़ हैं । 


स्थानकवासी 


सिरोही राज्यके अरहट वाड़ा नामक गाँवमें, हेमाभाई 
नामक ओसवालके घरमें, विक्रम सम्बत्‌ १४७२ में लॉकाशाहका 
जन्म हुआ। २५ वर्षकी अवस्थामें लॉकाशाह ख्री-पुत्रके साथ 
अहमदाबाद चले आये। उस समय अहमदाबादकों गहीपर 
मुहम्मदशाह बेठा था। कुछ जवाहरात खरीदनेके प्रसंगसे 
लोंकाशाहका परिचय मुहम्मदशाहसे होगया ओर मुहम्मदशाहने 
लोंकाशाहकी चातुरीसे प्रसन्न होकर उन्हें पाटनका तिजोरीदार 
बना दिया। 
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विषद्वारा मुहम्मदशाहकी झत्यु होनेपर लोंकाशाहकों बहुत 
खेद हुआ। उन्होंने नोकरी छोड़ दी ओर लेखन कायमें छग 
गये । उनके सुन्दर अक्षरोंसे आकृष्ट होकर ज्ञानश्री नामक मुनि 
राजने दशा वेकालिक सूत्रकी एक प्रति लिखनेके लिये दी। फिर 
तो मुनिश्रीके पाससे अन्य शास्त्र भी लिखनेके लिये आने लगे | 
ओर वे उनकी दो प्रतियाँ करके एक अपने पास रखने लगे। इस 
तरह अन्य ग्रन्थोंका भी संग्रह करके लोंकाशाहने उनका 
अभ्यास किया । उन्हें लगा कि आज मन्दिगोंमें जो मूर्ति पूजा 
ग्रचलित है वह तो इन प्रन्थोंमें नहीं हैं। इसके सिव्रा जो 
आचार आज जेैनधम में पाले जाते हैं उनमेंसे अनेक इन ग्रन्थों 
को दृष्टिसे धमंसम्मत नहीं हैं। अतः उन्होंने जेनधमं में सुधार 
करनेका वीड़ा उठाया | 

अहमदाबाद गुजरातकी राजधानी होनेके साथ व्यापारका 
भी केन्द्र था। अतः व्यक्तियोंका आवागमन लगा ही रहता था | 
जो वहाँ आते थे लोंकाशाहका उपदेश सुनकर प्रभावित होते 
थे। जब कुछ लोगोंने उनसे धममें दीक्षित करनेकी प्राथना की 
तो लोंकाझाहने कहा में स्वयं ग्रहस्थ होकर आपको अपना 
शिष्य केसे बना सकता हूँ । तव ज्ञानजी महाराजने उन्हें धम- 
की दीक्षा दी । ओर उन्होंने लोंकाशाहके नामपर अपने गच्छका 
नाम लोंकागच्छ रखा | इस तरह लोंकागच्छको उत्पत्ति हुई । 

पीछेसे लोकामतमें भी भेद-प्रभेद हो गये। सूरतके एक 
जन साधुने लोकामतमें सुधार कर एक नये सम्प्रदायकी स्थापना 
की जो ढूँढिया सम्प्रदायके नामसे प्रसिद्ध हुआ । पीछेंसे लोंकाके 
सभी अनुयायी द्ंढिया कहे जाने लगे। इन्हें स्थानकवा्सी भी 
कहते हैं, क्योंकि ये अपना सब धार्मिक व्यवहार मन्दिरमं न 
करके स्थानक यानी उपाश्रयमें करते हैं । इस सम्प्रदायके मानने- 
वाले गुजरात, काठियाबाड़, मारवबाड़, मालवा, पंजाब तथा 
भारतके अन्य भागोंमें रहते हैं। इनकी संख्या मूर्तिपूजक 
इवेताम्बरोंके जितनो ही हैं। अतः इस सम्प्रदायको जनधमंका 
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तीसरा सम्प्रदाय कदह्दा जा सकता है । किन्तु ये अपनेको इवेता- 
म्व॒र ही मानते हैं, क्‍योंकि कुछ मतभेदोंको यदि छोड़ दिया 
जाये तो इवेताम्बरोंसे ही इनका मेल अधिक खाता है । 

यह सम्प्रदाय इवेताम्बरोंके ही 2५ आगमोंमेंसे ३३ आगमों- 
को मानता है। लोंकाने तो ३१ आगम ही माने थे--व्यवहार- 
सूत्रकों बह प्रमाण नहों मानता था। किन्तु पीछेके स्थानक- 
वासियोंने उसे प्रमाण मान लिया। धर्माचरणमें स्थानकवासी 
इवेताम्बरोंसे भिन्न पड़ते हैं । वे मृर्तिपूजा नहीं मानते, मन्दिर 
नहीं रखते और न तीथयात्रामें ही विश्प श्रद्धा रखते हैं। इस 
सम्प्रदायके साधु सफेद बस्त्र धारण करते है. तथा मुखपर पढ्टी 
बाँधते हैं। इन अमूतिपूजक इवेताम्बर साधु ओंसे भेद दिखानेके 
लिए सत्यविजय पंन्यासने अठारहवों सदीमें मूृर्तिपुजक इवेता- 
म्बर साधुओंको पीला वस्त्र धारण कग्नेका रिवाज चालू किया, 
जो अब भी देखनेमें आता है । इसी सदीके अन्तमें भट्टारकों- 
की गद्दियाँ हुई ओर यति तथा यतिनियाँ हुई । खूब विरोध 
होनेपर भी इनके अवशेष आज भा मौजूद हैं. । 


मूृतिपूजाविरोधी तेरापन्थ 


मूर्तिपूजा विरोधी सम्प्रदायमें भी अनेक पनन्‍्थ प्रचलित हुए, 
जिनमेंसे उल्लेखनीय एक तेरापन्थ है। इस पन्थकी स्थापना 
मारवाड़ में आचाय भिक्षु ( भीखम ऋषि ) ने को थी । 

आचाय भिशक्ष॒ुका जन्म जोधपुर राज्यके अन्तर्गत कन्टालिया 
ग्राममें सं० १७८३ में हुआ था। सं० १८०८ में इन्होंने जेनी 
दीक्षा प्रहण की । उन्हें लगा कि जिस अहिंसाकी साधनाके लिये 
हम सब कुछ त्याग कर निकले हैं, यथाथ में उस अहिंसाके 
समीप भी नहीं पहुँचे हैं । जीवन व्यवहारमें अहिंसाके नामपर 
हिंसाको प्रश्नय देते हैं ओर धमंके नामपर अधमेकों। अतः 
उन्होंने एक नवोन साधु संघको स्थापना की, जो तिरापन्थ” 
कहलाया । 
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इस पंथमें साधुसंघके अधिपति पृथ्यश्रो महाराज होते हैं। 
साधुओंको उनकी आज्ञा माननी पड़ती हे ओर प्रतिदिन विधि- 
पूृवंक उनका सन्‍्मान करना होता हे। इस पन्थका प्रचार 
पश्चिम भारतमें अधिक हूँ. कलकत्ता जैंसे नगरोंमें भी इस 
पन्‍्थके श्रावक रहते है । 


३, यापनीय संघ 


जेनधमं के दिगम्बर ओर इवेताम्बर सम्प्रदायोंसे तो 
साधारणतः सभी परिचित हैं | किन्तु इस बातका पता जैनोंमेंसे 
भी कम ही को हैं कि इन दोके अतिरिक्त एक तीसरा सम्प्रदाय 
भी था जिसे यापनीय या गोप्यसंघ कहते थे | 

यह सम्प्रदाय भी बहुत प्राचीन है । दर्शनसारके' कर्ता श्री 
देवसेनसूरिके कथनानुसार वि० सं २०५ में श्रीकलझ नामके 
इवेताम्बर साधुने इस सम्प्रदायकी स्थापना की थी। यह समय 
दिगम्बर-इवेताम्बर भेदको उत्पत्तिसे छगभग ७० वष बाद 
पड़ता हे | 

किसी समय यह सम्प्रदाय कनॉटक ओर उसके आस पास 
बहुत प्रभावशालो रहा हे | कदम्ब, राष्ट्रकूट ओर दूसरे बंशॉके 
राजाओंने इसे ओर इसके आचारयोंको अनेक दान दिये थे | 


यापनीय संघके मुनि नग्न रहते थ, मोरके पंखोंकी पिच्छी 
रखते थे ओर हाथमें ही भोजन करते थे। ये नग्न मूर्तियोंकों 
पूजते थे और बन्दना करनेवाले श्रावकोंको 'वम-लाभ' देते थे । 
ये सब वात तो इनमें दिगम्बरों जसी ही थीं, किन्‍त्‌ साथ 
साथ वे मानते थ कि श्लियोंको उसी भवमें मोक्ष हो सकता है 
ओर केवली भोजन करते हैं। वेयाकरण श्ञाकटायन ( पाल्य- 
कोर्ति ) यापनीय थे | इनक | रची अमोघवबृत्तिके कुछ उदाहरणों- 


१ “कल्लाणे वरणयरे दुण्णिसए पंच उत्तरे जादे । 
जावणियसंघभावों सिरिकलसादों हु सेवइदो ॥२५९॥ ' 
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से मालूम होता है कि यापनीय संघमें आवश्यक, छेदसूत्र, 
नियुक्ति, और दह्नवेकालिक आदि ग्रन्थोंका पठन-पाठन होता 
था, अर्थात्‌ इन बातोंमें वे इवेताम्बरोंके समान थे। इवेताम्बर- 
मान्य जो आगमग्नन्थ हैं यापनीय संघ संभवतः उन सभीको 
मानता था, किन्तु उनके आगर्मोकी बाचना इवेताम्बर सम्प्रदाय- 
में मानी जानेवाली वबलभा वाचनासे शायद कुछ भिन्न थी। 
उनपर उसकी टीकाएँ भी हो सकती हैं जेसा कि अपराजित- 
सूरिकी दशवेकालिक सूत्रपर टीका थी। यह सम्प्रदाय बड़ा ही 
राज्यमान था | शिलालेखोंसे विदित होता है. कि कदम्ब चालुक्य 
गंग राष्ट्रकूट ओर रद्दवंशके राजाओंने इस संघको ओर इसके 
साधुओंको दान दिये थे। अनेक शिलालेखोंसे इस संघके गणों 
और गच्छोंका भी परिचय मिलता है । इस सम्प्रदायमें नन्दि- 
संघ नन्दिगच्छ प्राचीन तथा प्रमुख था। इस संघके आचार्योंके 
नाम विशेषतः कीत्यन्त ओर नन्‍्ययन्त होते थे। नन्दिसंघ भी 
कई गणोंमें विभक्त था। इसके कई प्रभावशाली गण यथा 
पुन्नागवृक्ष मूलगण, बल्हारिगण और कण्डूरगण मूलसंघमें 
शामिल कर लिये गये ओर नन्दिसंघको द्रविड़संघ और पीछे 
मूलसंघने अपना लिया | 

शिलालेखोंसे प्रमाणित होता हे कि यह संघ ४ थी से १०वॉं 
शताब्दी तक अच्छा संगठित था। १५वीं शताव्दी तक इसके 
जीवित रहनेके प्रमाण मिलते हैं; क्योंकि कागवाड़ेके श० सं० 
१३१६ ( बि० सं० १४५१ ) के शिलछालेखमें यापनीयसंघके धमे- 
कीति ओर नागचन्द्रके समाधि लेखोंका उल्लेख हे । 


७... - 
४७. कैचक सघ 
कनॉटक आन्तमें पाँचवी शताब्दीके छगभग जेनोंका एक 
सम्प्रदाय कूचंक नामसे था। कदम्बवबंशी राजाओंके एक लेखमें 


यापनीय ओर निमन्‍्थ सम्प्रदायोंके साथ इसका उल्लेख हे । 
यथा--यापनीय निग्नन्थ कूचकानाम | सम्भवतया यह दिगम्बर 
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सम्प्रदायका हो एक भेद था। कदम्ब मृगेश वर्माने अन्य दो 
जेन सम्प्रदायोंके साथ इसे भी दान दिया था। दूसरे एक लेख- 
में इस संघके अवान्तर वारिषेणाचाय संघका उल्लेख हे | यह 
वारिषेणाचाय संघ कूचकोंका ही एक भेद था | 


७, अद्धंस्फालक सम्प्रदाय 


श्री रत्ननन्दि आचाय ने अपने भद्रबाह चरित्रमें अद्धंस्फा- 
लक सम्प्रदायका उल्लेख किया है । उन्होंने लिखा है कि यह 
अद्भुत अद्धेस्फालक मत कलिकालका बल पाकर जलूमें तेलकी 
बूं दकी तरह सब लोगोंमें फेल गया ।' उन्होंने इस मतको श्रत- 
केवली भद्रबाहुके समयमें द्वादशवर्षीय दुभिक्षके अन्तमें उत्पन्न 
हुआ बतलाया है ओर अन्‍्तमें लिखा हे कि बललभीपुरमें पूरी 
तरहसे इवेतवसत्र ग्रहण करनेके कारण विक्रम राजाके मृत्युकाल- 
से १३६ वषके बाद इवेताम्बरमत प्रसिद्ध हुआ | श्रीरत्ननन्दिके 
मतसे कुछ दिगम्बर मुनियोंने जब अपनी नग्नताको छिपानेके 
लिए खण्ड वस्त्र स्वीकार कर लिया तो उनसे अद्धस्फालक सम्प्र- 
दाय उत्पन्न हुआ । ओर अद्धस्फालक सम्प्रदायसे ही इवेताम्बर 
सम्प्रदायकी उत्पत्ति हुई । 


मथुराके कंकाली टीलेसे प्राप्त जन पुरातत्त्वमें कुछ ऐसे 
आयागपट प्राप्त हुए हैं, जिनमें जेन साधु यद्यपि नग्न अंकित 
हैं परन्तु वे अपनी नग्नताकों एक वस्त्रखण्डसे छिपाये हुए हैं 
प्लेट नं० २२ में कण्ह श्रमणका चित्र अंकित हैँ, उनके बाय 
हाथकी कलाईपर एक वद्रखण्ड लटक रहा है जिसे आगे करके 
वे अपनी नग्नताको छिपाये हुए हैँ। यहां अद्धंस्फालक सम्प्रदाय- 


का रूप जान पड़ता है । 


१. “अतो5द्धफालक लोके व्यानस मतमद्भुतम्‌ । 
कलिकालबलं प्राप्प सलिले तैलविन्दुवत्‌ ॥३०४।॥ 
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उधर इवेताम्बर भी कहते हैं कि छठे स्थविर भद्रवाहुके 
समयमें अद्धस्फालक सम्प्रदायकी उत्पत्ति हुई | इनमेंसे ई०सं० ८० 
में दिगम्बरोंका उद्भव हुआ जो मूलसंघ कहलाया । 

इससे भी इस सम्प्रदायका अस्तित्व सिद्ध होता ह। अब रह 
जाता है यह प्रइन कि अद्धंस्फाछक टवेताम्बरोंके पूबज हैं या 
दिगम्बरोंके ? इसका समाधान भी अथुरासे प्राप्त पुरातत्त्वसे 
ही हो जाता हैं । वहाँके एक शिल्टपट्टमें भगवान महावीरके 
शर्भपरिवतनका दृइय अंकित है और उसीके पास एक छोटी- 
सी मूर्ति ऐसे दिगम्बर साधुकी हूं जिसकी कलाईपर खण्ड वस्त्र 
लटकता हैँ । गर्भापहार इवेताम्बर सम्प्रदायकी मान्यता हे अतः 
स्पष्ट है कि उसके पास अंकित साधुका रूप भी उसो सम्प्रदाय- 
मान्य है । 

उपसंहार 

सारांश यह हैं कि मुख्यरूपसे जेनधर्म दिगम्बर और 
इवेताम्बर इन दो शाखाओंमें विभाजित हआ। पीछेसे प्रत्येक- 
में अनेक गच्छ, उपशाखा ओर उपसम्प्रदाय आदि उत्पन्न हए । 
फिर भी सब महावीर भ्रगवानको सन्‍्तान हैं और एक वीत- 
राग देवके ही माननेवाले हैं । 


१. जन संस्कृतिका प्राणस्थल, 'विश्ववाणी' सितम्बर १६४२ । 
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७ विविध 
१, कुछ जेनवीर 


कुछ लछोगोंकी धारणा है कि जेन हो जानेसे मनुष्य राष्ट्र 
कामका नहीं रहता, बल्कि राष्ट्रका भार बन जाता हे। किन्तु 
यह घारणा एकदम गलत हैं। देशाकी रक्षाके छिए एक सच्चा 
जेन सब कुछ उत्सग कर सकता हं। प्राचीन समयमें देशकी 
रक्षाका भार क्षत्रियोपर था । वे प्रजाकी रक्षाके लिए युद्ध करते 
थे ओर अपराधियोंको प्राणवण्डतक देते थे । सभी जन तीथ- 
छुरोंने क्षत्रियकुलमें जन्म लिया था और उनमेंसे पाँच तीथ- 
छुरोंके सिवाय, जो कुमार अवस्थामें ही श्रत्रजित हो गये थे 
शेष सभीने प्रत्नज्या ग्रहणसे पूर्व अपने पेठक राज्यका संचालन 
ओर संवधन किया था। उनमेंसे तीन तीथइूरोंने तो दिग- 
विजय करके चक्रव्तों पद प्राप्त किया था। बाइईसव तीथ ह्ूर 
नमीनाथ श्रीकृष्णके चचरे भाई थे ओर ग्रह परित्यागसे पूव 
युवावस्थामें वे महाभारतके युद्धमें पाण्डबोंकी ओरसे लड़ भी 
थे। जन पुराण युद्धोंक वर्णनसे भरे पड़े हैं। प्राचीन युगके 
वेइय भी न केवल यद्धोंमें भाग छते थे, किन्तु सेनाके नायकतक 
बनते थे। शिश्वनाग वंशी राजा श्रेणिक (बिम्बसार) के नगरसेठ 
अहं दासके पुत्र जम्बुकुमारके, जिन्होंने युबावस्थामें जिनदीक्षा 
धारण की ओर अन्तिम केवली हुए, यद्ध करनेके वर्णन जेन 
शास्त्रोंमें वर्णित हैं । 

आज यद्यपि जेनधमके अनुयायी केवल वैश्य देखे जाते हैं 
किन्तु जिन वेइ्य जातियोंमें जेनधम पाया जाता है, उनमेंसे 
अनेक जातियाँ पहले क्षत्रिय थीं, राज्यसत्ता चली जाने ओर 
व्यवसायके बदल जानेसे वे अब वैश्य जातियाँ बन गई हैं। 
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अतः क्षत्रियोंका धर्म आज बनियोंका धर्म बन गया। इस 
पुस्तकके इतिहास” विभागमें जेनधमंके अनुयायी राजाओं- 
की चचो धार्मिक दृष्टिसे की गई हे । यहाँ उन तथा कुछ अन्य 
जैन वीरोंका वर्णन वीरताकी दृष्टिसे किया जाता हे । 


राजा चेटक 


भगवान महावीरकी माता राजा चेटक की पुत्री थी। राजा 
चेटक अपने शोौय के लिए प्रख्यात था। एक बार चेटकके दोहित्र 
मगधसम्राट्‌ कुणिक ( अजातशत्रु ) ने चेटककी बृद्धावस्थामें 
चेटकके विरुद्ध आक्रमण कर दिया था । चेटकने घमासान युद्ध 
करके अजातशञजन्रुके दाँत खट्टं कर दिये थे । 


राजा उदयन 

सिन्धु-सोवीरका राजा उदयन महावीर भगवानका अनु- 
यायी था। यह राजा जेसा धर्मात्मा था वेसा ही वीर भी था। 
एकबार उज्जनीके राजा चण्ड प्रद्योतने उसपर आक्रमण कर दिया। 
घमासान युद्ध हुआ ओर उदयनने प्रद्योततो पकड़कर अपना 
बन्दी बना लिया । 

मोय सन्नाट चन्द्रगुप् 

मोयसम्राट चन्द्रगुमका नाम तो भारतीय इतिहासमें 
स्वर्णाक्षरोंमें लिखा हुआ है। सिकन्द्रको मृत्युके बाद इस वीरने 
भारतवषको यूनानियोंकी दासतासे मुक्त किया और युद्धभूमिमें 
यूनानी सेनापति सेल्युकसको पराजित करके हिंदूकुश पहाड़तक 
अपने साम्राज्यका विस्तार किया | 

कलिग चक्रवर्ती खारवेल 


राजा खारवेलके शिलालेखसे मालूम होता हे कि खारवेलने 
सातकर्णिकी कुछ भी परवाह न करके पश्चिमकी ओर अपनी 
सेना भेजी । फिर मूर्षिकोंपर आक्रमण किया। सातकर्णि और 
मूर्षिकों, पर विजय श्राप्त करके रघ्ट्रों और भोजकोंसे अपने 
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पेर पुजवाये। फिर मगधपर आक्रमण किया । दक्षिणके पाण्ड्य- 
राजाने हाथी घोड़े मणि, मुक्त आदि भंटमें देकर खारवेलका 
आधिपत्य स्वीकार किया। ऐसा प्रबल पराक्रमी जेन राजा खार- 
वेलके पठचात्‌ दूसरा नहीं हुआ | 
महाराज कुमारपाल 

चित्तोड़के किलेसे प्राप्त शिलालेखमें लिखा हे कि महाराज 
कुमारपालने अपने प्रबल पराक्रमसे सब शन्नुओंको निमंद कर 
दिया । उनको आशज्ञाकों प्रृथ्वीके सब राजाओंने मस्तक पर 
चढ़ाया । उसने शाकंभरीके राजाकों अपने चरणोंमें नमाया । 
वह स्वयं अख्तर लेकर सवालक्ष देश (मारवाड़ ) पयन्त चढ़ा 
ओर सब गढ़पतियोंको नमाया। सालपुरको भी वश़में किया । 
मद्दाराज कुमारपाल गुजरातके राजा थे । 


बगनरशा मारारसह 


गंगनरेश मारसिंह भी जेसा धर्मात्मा था वैसा ही श्र-बीर 
भी था। इसने कृष्णराज तृतीयके भयानक जञात्रु अल्लाहका 
मान-सदंन किया और क्ृष्णराजकी सेनाकी रक्षा की। 
किरातोंको भगाया | वज्जाछको हराया | बनवासीके अधिकारी- 
को पकड़कर उसपर अधिकार किया। मथुराके राजाओंसे 
विनय प्राप्त को। नोलम्ब राजाओंको नष्ट किया। चालुक्य 
राजकुमार राजादित्यको हराया। तापी, मान्यखेड, गोनूर, 
वनवासी आदिकी लछड़ाइयोंको जीता। इसको गंगचूड़ामणि, 
नोलम्बांतक, माण्डलीक त्रिनेन्र, गंगविद्याधर, गंगवज् आदि 
अनेक उपाधियाँ थीं | 

समरकेसरी याघमुण्डराय 

यह राजा राचमल्लके सेनापति थे। राजा इनकी वीरतासे 
बड़ा प्रसन्न था। जब इन्होंने वज्जलदेवकों हराया तो समर- 
धुरन्धरकी पदवी पाई। नोलम्ब युद्धमें सफल होनेपर 
बीरमातंण्ड कद्दठाये । उच्छंगके किलेको जीत छेनेपर रणराय- 
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सिंह हुए। वागपुरके किलेमें त्रिमभुवनवीरको मार डालनेपर 
बैरी-कुल-काल-दण्डकी उपाधि पाई | गंगभट्टको युद्धमें मारनेपर 
समरपरझराम हुए। सत्यवादी होनेसे सत्य युधिष्ठटिर कहे 
जाते थे। 


सेनापति गंगराज 


होय्सलबंड का प्रतापी नरेश विष्णुवद्धन था। उसकी अनेक 
बिजयोंका श्रेय उसके आठ जन सेनापतियोंको था । ये सेनापति 
थे-गंगराज, बोप्प, पुणिस, वलदेवण्ण, मरियाने, भरत, ऐच 
ओर विष्णु। इन सेनापतियोंके कारण ही होस्सल राज्य 
दक्षिण भारत की प्रधान शक्तियोंमें गिना गया । 

गंगराज--इन सेनापतियोंमें प्रधान था गंगराज । श्रवणबेल- 
गोलाके शिलालेखोंमें गंगराजके प्रतापमय तथा धार्मिक कार्योंका 
वर्णन मिलता ह। समधिगतपत्चमहाइशच्द, महासामन्ताधिपति 
महाप्रचण्ड दण्ड नायक, वेरिभयदायक श्रीजेनधर्माम्ताम्बुधि 
प्रवद्धन सुधाकर, सम्यकत्व रत्नाकर, धमहर्म्योद्धरणमूल स्तम्भ 
विष्णुबद्धन भूपालहोस्सल महाराज्याभिषेक पूर्ण कुम्भ आदि 
उनकी उपाधियाँ थीं। इन्होंने कन्नेगालमें चालक्यसेना को 
पराजित'किया था। जब वे चालुक्योंको पराजित करके लोटे तब 
विष्णुवद्धंनने प्रसन्न होकर उनसे वरदान मांगनेको कहा। उन्होंने 
परम नामक ग्राम मांगकर उसे अपनी माता तथा भायां द्वारा 
निर्माण कराये जिन मन्दिरोंके लिये दान कर दिया। इसी 
प्रकार गोविन्दवाड़ी गाँव प्राप्त करके गोम्मटेशबरको अपंण 
कर दिया। उन्होंने तलकाडु, कोंज्ज चेड़िरि आदि को स्वाधीन 
किया, नरसिंह को यमछोक भेजा, अदियम, तिमिल, दामोद- 
रादि शत्रओंको पराजित किया । इस तरह गंगराज जेसे परा- 
क्रमी थे वेसे ही धर्मिष्ठ भी थे। उन्होंने गोम्मटेइबर का 
परकोटा बनवाया, गद्भवाडिके समस्त जिनमन्दिरोंका जीर्णो 
द्वार कराया, तथा अनेक स्थानों पर नवीन जिन मन्दिरोंका 
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निर्मोण कराया था । उनके मतसे ७ नरक ये थे--झूठ बोलना, 
युद्धोमें भय दिखाना, परस्त्रीरत रहना, शरणार्थीको शरण न 
देना, अधीनोंको असन्तुष्ट रखना, स्वामीसे द्रोह करना ओर 
जिन्हें पासमें रखना चाहिये उन्हें छोड़ देना । 

बोप्प--गंगराज का पुत्र दण्डेश बोप्पदेव भी बड़ा शरबीर 
ओर धममिष्ठ था। उसने अनेक जिनालयोंका निर्माण कराया 
था। सन्‌ ११३४ में उसने शत्रपर आक्रमण किया ओर उसकी 
प्रबल सेनाको खदेड़कर कोड्डों को परास्त किया था । 

पुणिस--गंगराजके बहादुर सहयोगियोंमें पुणिस भी था | 
वह होय्सल नरेश विष्णुबद्ध नका सान्धिविग्रहिक था। उसने 
अनेक देश जीतकर बविष्णवद्धंनकों दिये। अरबवीर होनेके साथ 
उसका दृदय भी विद्याल था। यद्धके कारण जो व्यापारी 
निधंन होगये थे, किसानोंके पास बोनेको बीज नहीं था, जो 
सरदार हारकर स्वामीसे सेवक बन गये थे, उन सबको, जिनका 
जो कुछ नष्ट होगया था वह सब पुणिसने दिया। 

मरियाने और भरत--होय्सल विष्णुवद्धंनके सेनानायकोंमें 
दो भाई दण्डनायक मरियाने और भरत भी थे। दोनों भाई 
भी जैसे अरबीर थे बेसेही धर्मात्मा भी थे। भरतने श्रवण- 
बेलगोलामें ८८ नई बसदियां बनवाई थीं, और गंगवाडिकी 
२०० पुरानी वसदियोंका जीर्णोद्भधार कराया था। 

हुछल--नरसिंह होय्सलका द्वितीय सेनापति हुल्ल या हुल्लप 
था। उस युगमें जेनधमके उद्धारकोंमें चामुण्डराय ओर 
गंगराज़के बाद हल्लपका हो नाम आता हं। इस सेनापतिने 
होय्सल विष्णवद्धन, नरसिंह ओर बलल्‍्लालद्वितीयके राज्यमें 
होय्सल वंशकी सेवा की थी । एक बार नरसिंह नरेश अपनो 
दिग्विजय के समय वेल्गोलामें आये, गोम्मटेइवरकी बन्दना 
की ओर हुल्लके बनवाये हुए चतुर्विशांति जिनालयके दशनकर 
उसका नाम भव्यचूड़ामणि रखा, क्‍योंकि हुल्लककी उपाधि 
सम्यकत्व चूड़ामणि थी | 
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शान्तियण्ण--जेन सेनापति श्ञान्तियण्णके पिताने युद्धमें 
शत्रुओंको परास्त करते हुए अपने प्राण दिए थे । इससे नरसिंहने 
उसके पुत्र शान्तियण्णको कसगुण्डका स्वामी ओर सेनाका 
दण्डनायक बनाया था । उसके गुरु मल्लिषेण पण्डित थे । 

रेचरस--शिलालेखमें लिखा हं कि वल्लालदेवकी रब्नत्रय 
ओर धममें दृढ़ता सुनकर कलचुरि कुलके सचिवोत्तम रेचरसने 
वल्लालदेवके चरणोंमें आश्रय पाकर आरसीकेरेमें सहस्रकूट 
चेत्यालयकी स्थापना की और मन्दिरकी व्यवस्थाके लिये राजा 
वल्लालसे हन्दरहालु ग्राम प्राप्कर अपने वंशके गुरु सागरनन्दि 
सिद्धान्ददेवको सौंप दिया। यह रेचरस पहले सन्‌ ११८२ में 
कलचुरि नरेश बिज्जलका दण्डनायक था। उसे कलचुरि नरेशों- 
से देश मिले थे। उसने सन १२०० के रूगभग शान्तिनाथ 
भगवान की प्रतिष्ठा कराई थी । 

बूचिराज--यह होय्सल बल्लाल द्वितोयका सेनापतिथा । एक 
लेखमें उसे मन्त्रोधवर ओर सान्धिविग्नहिक कहा है । उसने सन्‌ 
११७३ में राजावल्लाल के राज्याभिषेकके समय सीगेनाडके मारि- 
कलि स्थानमें त्रिकूट जिनालय बनवाया ओर मन्दिरकी पूजा, 
जीर्णोद्धार आदिके लिए एक गाँव भेंट किया था । 

इरुगप्प--विजयनगर साम्राज्यको जिन जेन मंत्रियों ओर 
सेनापतियोंने अपनी सेवासे उपकृत किया था उनमें इरु गप्पका 
नाम विशेष उल्लेखनीय हे | वह महामंत्री और सेनापति दोनों 
था। उसके पिता चेचय राजा हरिहरके कुलक्रमागत मंत्री ओर 
दण्डनायक थे | इरुगप्प ने विजयनगर में एक मन्दिर बनवाया 
था ओर उसमें कुन्थुनाथ जिनकी स्थापना को थी । 

इस तरह दक्षिण भारतके राजबंशोमें कितने ही जेनधम के 
भक्त वीर सेनापति और मंत्री हुए हैं, जिन्होंने अपने शासन- 
कालमें श्रवीरता ओर धमंवीरताका समान परिचय दिया हे । 


कलचूरि राजा 
कलचूरि वंश प्रारम्भमें जेनधर्मका पोषक था। पाँचवीं- 


विविध ३२७ 


छठों शताब्दीके अनेक शिलालेखोंमें लिखा हे कि कलचूरियोंने 
देशपर चढ़ाई करके चोल ओर पांड्य राजाओंको परास्त किया 
ओर अपना राज्य जमाया । 
राजा अमोघव्षे 

यह राजा जेनधमका कट्टर अनुयायी था। इसकी प्रद्स्तियों- 
में लिखा है कि अंग, बंग, मगध, मालवा, चित्रकूट और वेडि- 
के राजा अमोघवषकी सेवामें रहते थे। वेडिके पूर्वी चालुक्यों- 
से इसका बराबर युद्ध होता रहा | 

वच्छावत सरदार 

वच्छराजके नामसे यह वंश वच्छावत कहलाया | वच्छ- 
राज बड़ा ही धर्मात्मा था। उसने जेनधमंकी प्रभावनाके लिए 
बहुत कुछ किया । इसके वंशमें बड़े-बड़े अनुभवों ओर श्र पैदा 
हुए जिन्होंने अपनी बुद्धि और कारय-कुशलछतासे राज्यकायों और 
सैनिक-कार्यामें प्रवीगता दिखलाई। ये जिस प्रकार कलूमके 
धनी थे वैसे ही तलबारके भी धनी थे। उनमें वरसिंह और 
नागराज बह़े प्रसिद्ध वीर थे। वीरसिंह तो हाजी खाँ लोदीके 
साथ लड़ाई में मारा गया किन्तु नागराजसिंहने लूनखाँके समय- 
में हुए बलवेमें बड़ी वीरता दिखलाई । 

घनराज 

जब १७८७ ई० में अजमेरके महाराजा विजयसिहने अज- 
मेरको मरहठोंसे पुन. जीत लिया तो धनराज सिंघीको, जो 
ओसवाल जैन थे, अजमेरका गवनर बनाया। चार सालके 
बाद मरहठोंने पुन मारवाड़पर आक्रमण किया। इसी बीच 
मरहठा सरदारने अजमेरको भी चारों ओरसे घेर लिया। 
धनराजने अपनी छोटी-सी सेनासे शत्रुका सामना बड़ी बीरता- 
से किया किन्तु मरहठोंकी शक्ति देखकर विजयसिंहने धनराज- 
को आज्ञा दी कि अजमेर मरहठोंको सौंपफर जोधपुर चले 
आओ । धनराज न तो अपमानित होकर श्त्रकों देश सौंपना 
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चाहता था ओर न स्वामीकी आज्ञाका उल्लंघन करना चाहता 
था | उसने होरेकी कनो खाकर प्राण त्याग दिये और मरते 
समय चिल्लाया--महाराजसे कह देना मैंने उनको आज्ञाका 
पालन किया | मेरे जीतेजी मरहठे अजमेरमें प्रवेश नहीं कर 
सकते थे ।! 
जनरल इन्द्र राज 

जन ओसवाढोंमें इन्द्रराज सबसे बड़ जनरल हुए हैं। 
इन्होंने वाकानेरके राजाको हराया ओर जयपुरके राजाका मान 
भंग किया । सन १८१५५ में इनका स्वगंवास जोधपुरमें हुआ । 

वस्तुपाल तेजञपाल 

जैन मंत्रियों ओर सेनापनियोंमं वस्तुपाल तेजपालका नाम 
उल्लेखनीय हू । ये दोनों भाई राजनीतिके पण्डित, तलूबारके 
धनी, शिल्पकलाके प्रेमी ओर जेनधमंक अनन्य भक्त थे। ये 
पोरवाड़ जन थे और गुजरातके बघेलवंशी राजा वीरधवलके 
मंत्री थे । 

देवगिरिके यादव॒वंशी राजा सिंहनने जब गुजरातपर 
आक्रमण किया तो इन बीरोंने उससे युद्ध करके विजय प्राप्त 
की । इसी प्रकार संग्रामसिंहने खम्भातपर हमला किया तो 
वस्तुपाल वहाँका गवनंर था। घमासान युद्ध हुआ ओर संग्रा- 
मसिंहको युद्ध क्षत्रसे भागना पड़ा । 

सेनापति आभू 


आभू श्रीमाली जेन राजपूत था। वह पक्‍का धर्मांचरणी 
था। गुजरातके अन्तिम सोलंकी राजा भीमदेवका सेनाध्यक्ष 
था | अभी वह इस पदपर नया ही नियुक्त हुआ था ओर भीम- 
देव अनुपस्थित थे। ऐसे समयमें मुसलूमानोंने राजधानोपर 
आक्रमण कर दिया। रानीको चिंता हुई किन्तु आभूके उत्साह- 
प्रद वचनोंसे विश्वस्त होकर रानोने युद्धकी घोषणा कर दी 
और युद्धका भार आभूको सोंप दिया | 


विविध ३२९ 


आभू अपने देनिक धम-कमंका बड़ा पक्का था। युद्धके 
मंदानमें सन्ध्या होते ही वह तलवार म्यानमें रखकर हाथीके 
होदेपर ही आत्मध्यानमें लीन हो गया। यह देखकर लोग कहने 
लगे कि यह जेनी क्या लड़ेगा। किन्तु नित्यकृत्य करनेके बाद 
ही सेनापतिकी तलबार चमकने लगी ओर मुसलमानोंके सेना- 
पतिको हथियार डालकर सन्धिकी प्राथना करनी पड़ी | 

जयपुर के जैन दीवान 

जयपुर राज्यके दीवान पदको बहुत वर्षातक जेनोंने सुशो- 
भित किया है, और राज्यको अनुशासित, सुखी तथा समृद्ध 
करनेमें स्तुत्य हाथ बटाया है तथा उसकी रक्षाके लिए बहुत 
कुछ किया है। यहाँ एक दो उदाहरण दिये जाते हैं । 

जब ओरंगजेबका पुत्र बहादुरशाह भारतका सम्राट बना 
तो उसने आमेरपर कब्जा कर लिया ओर सवाई जयसिंहको 
राज्य छोड़ना पड़ा, तब दीवान रामचन्द्रने सेना संगठित करके 
आमेरपर चढ़ाई कर दी और आमेरपर पुनः जयसिंहका अधि- 
कार हो गया । 

इसी तरह दीवान रायचन्दजी छावड़ा भी जयपुर नरशके 
प्रिय ओर विश्वासपात्र थे । सं० १८६२ में जब जयपुर और 
जोधपुरमें उदयपुरकी राजकुमारीको लेकर झगड़ा हुआ तब 
जोधपुरमें बख्शी सिंघी इन्द्रराज ओर दीवान रायचन्दने मिल- 
कर झगड़को खत्म किया। किन्तु बादकों लड़ाईकी नोबत आ 
गई ओर दीवान रायचन्दने बुद्धिकौशलछ और शस्त्र-कोशलसे 
उसे निवटाया | ये दीवान बड़ धर्मात्मा थे । इन्होने १८६९ में 
एक बहुत बड़ी बिम्ब प्रतिष्ठा कराई थी | 

इस तरह संक्षेपमें कुछ जनवीरोंकी यह कीर्ति-गाथा हैँ, जो 
बतलाती है कि जेन धर्मानुयायी आवश्यकता पड़नेपर मरने 
ओर मारनेके लिये भी तत्पर रहते हैं । क्योंकि जि कम्मे सूरा 
ते धम्मे सूरा' जो कमंबीर होते हैं वही धर्मबीर होते हैं? ऐसा 
शास्त्र वाक्य हे । 


ज्न्‍ै३० जैनधर्म 


२. जैनपव 


दशलक्षण या पयुषणपर्च 


जैनॉंका सबसे पवित्र पव दशलक्षण पव हे। दिगम्बर 
सम्प्रदायमें यह पर प्रतिवर्ष भादपद्‌ शुक्ला पंचमीसे चतुदंशी 
तक तथा इवे० में भाद्क० १२ से भादरशु० ४ तक मनाया जाता 
हे। इन दिनोंमें जेन मन्दिरोंमें खूब आनन्द छाया रहता है। 
प्रतिदिन प्रातः कालसे ही सब स्ल्री-पुरुष स्नान करके मंदिरोंमें 
पहुँच जाते हैं ओर बड़े आनन्दके साथ भगवानका पूजन करते 
हैं। पूजन समाप्त होनेपर प्रतिदिन श्री तत्त्वाथंसूत्रके दस 
अध्यायोंमेंसे एक एक अध्यायका व्याख्यान और उत्तम क्षमा, 
मादव, आजव, शौच, सत्य, संयम, तप, त्याग, आर्किचन्य और 
अह्मचये इन धर्मोमिंसे एक एक धमंका विवेचन होता हें । इन 
दस धर्मॉके कारण इस पवको दइशलक्षणपत्र कहते हैं, क्योंकि 
धमंके उक्त दस लक्षणोंका इस पव में खासतोरसे आराधन 
किया जाता हे | व्याख्यानके लिय बाहरसे बड़ बड़ विद्वान 
बुलाये जाते हैं, ओर प्रायः सभी ख््री-पुरुष उनके उपदेशसे छाभ 
उठाते हैं। त्याग धर्मके दिन परोपकारी संस्थाओंको दान दिया 
जाता है ओर आशिवन कुष्णा प्रतिपदाके दिन पवकी समाप्ति 
होनेपर सब पुरुष एकत्र होकर परस्परमें गले मिलते हैं. और 
गतव्षकी अपनो गलतियोंके लिए परस्परमें क्षमायाचना करते 
हैं। जो छोग दूर देशान्तरमें बसते हैं उन्हें पत्र लिखकर क्षमा- 
याचना की जाती है। 

इन दिनोंमें प्रायः सभी स्त्री-पुरुष अपनी अपनी दक्तिके 
अनुसार व्रत उपवास वगैरह करते हैं। कोई कोई दसों दिन 
उपवास करते हैं, बहुतसे दसों दिन एक बार भोजन करते हैं । 
इन्हीं दिनोंमें भाद्र पद शुक्ला दशमीको सुगन्धदशमो पे होता 
है, इस दिन सब जेन स्त्री-पुरुष एकत्र होकर मन्दिरोंमें धूप खेने- 
के छिए जाते हैं, इन्दौर वगेरहमें यह उत्सव दशेनीय द्ोता है । 
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भाद्रपद शुक्ला चतुददंशी अनन्त चतुदंशी कहलाती हे। 
इसका जेनोंमें बड़ा महत्त्व है । जेनशास्त्रोंके अनुसार इस दिन 
ज्रत करनेसे बड़ा लाभ होता है । दूसरे, यह दशलक्षण पबंका 
अन्तिम दिन भी हैं, इसलिये इस दिन प्रायः सभी जेन स्त्री- 
पुरुष त्रत रखते हैं और तमाम दिन मन्दिरमें ही बिताते हैं । 
अनेक स्थानोंपर इस दिन जलूस भी निकलता है। कुछ लोग 
इन्द्र वनकर जलूसके साथ जल लाते हैं. और उस जछसे भग- 
बानका अभिषेक करते हैं । फिर पूजन होता हे ओर पूजनके 
बाद अनन्त चतुदंशीत्रतकथा होती हे। जो त्रतो निजल 
उपवास नहीं करते वे कथा सुनकर ही जल ग्रहण करते हैं । 

इवेताम्बर सम्प्रदायमें इसे 'पर्युषपण” कहते हैँ। साधुओंके 
लिये दस प्रकारका कल्प यानी आचार कहा हे उसमें एक 
'पर्युषणा' है । 'परि' अर्थात्‌ पूर्ण रूपसे, उपणा अर्थात्‌ बसना । 
अर्थात्‌ एक स्थान पर स्थिर रूपसे वास करनेको पर्युपणा कहते 
हैं। उसका दिनमान तीन प्रकारका हैँ । कमसे कम ७० दिन, 
अधिकसे अधिक ६ मास ओर मध्यम ४ मास । कमसे कम 
७० दिनके स्थिरवासका प्रारम्भ भाद्रपद सुदी पल्चमीसे होता 
है | पहले यही पररतरा ग्रचलित थी किन्तु कहा जाता है कि 
कालिकाचायने चोथकी परस्परा चालू की। उस दिनको 
“संबछरी” यानी सांवत्सरिक पव कहते हे । सांवत्सरिक पर्च 
अर्थात्‌ त्यागी साधुओंके वर्षोषास निश्चित करनेका दिन। 
सांवत्सरिक पवको केन्द्र मानकर उसके साथ उससे पहलेके 
सातदिन मिलकर भाद्रपद कृष्ण १९ से शुक्ला चोथतक आठ 
दिन इवेताम्बर सम्प्रदायमें 'पर्युषण” कष्टे जाते हैं। दिगम्बर 
सम्प्रदायमें आठके बदले दस दिन माने जाते हैं। और इवेता- 
म्वरोंके प्युषण पूरा होनेके दूसरे दिनसे दिगम्बरोंका दशला- 
क्षणी पर प्रारम्भ होता हैँ । सांवत्सरिक पचरमें गतवपंमें जो 
कोई बेर विरोध एक दूसरेके श्रति हो गया हो, उसके लिये 
“मिच्छामि दुक्‍्कड' 'मेरे दुष्कृत मिथ्या हो? ऐसा कदृकर क्षमा- 
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याचना की जाती हैँ । इस पका सन्‍्मान मुगलबादशाह भी 
करते थे | सम्राट अकबरने जेनाचाय हीरविजय सूरिके उपदे- 
शसे प्रभावित होकर पयुषण पव में हिंसा बन्द रखनेका फर्मोन 
अपने साम्राज्यमें जारी किया था। 


अष्टान्हिका पवे 
दिगम्बर सम्प्रदायका दूसरा महत्त्वपूर्ण पं अष्टाहिका 

पव है | यह पव कार्तिक, फाल्गुन और आसाढ़ मासके अन्तके 
आठ दिनोंमें मनाया जाता ह। जैन मान्यताके अनुसार इस 
प्रथ्वीपर आठवाँ नन्दीदव रद्वीप है । उस द्वीपमें ५२ जिनालय 
बने हुए हैं। उनकी पूजा करनेके लिये स्वर्गसे देवगण उक्त 
दिनोंमें जाते हैं। चूँकि मनुष्य वहाँ तक जा नहीं सकते इस- 
लिये वे उक्त दिनोंमें पव॑ मनाकर यहींपर पूजा कर लेते हैं । 
इन्हों दिनोंमें सिद्धचक्र पूजा विधानका आयोजन किया जाता 
हे। यह पूजा महोत्सव दश्ननीय होता हे । इवेताम्बरोंमें भी 
पयुषणके बाद सबसे महत्त्वका जेन पव सिद्धचक्र पूजा विधान 
ही हे । किन्तु उनमें यह पूजा वषमें दो वार-चैत्र और आसो- 
जमें होती हू ओर सप्तमीसे पूनम तक ९. दिन चलती हैं । 

महावीर जयन्ती 

चेन्र शुक्ला त्रयोदशोी भगवान्‌ महावीरकी जन्मतिथि हू । 

इस दिन भारतवपके सभी जन अपना कारोबार बन्द रखकर 
अपने-अपने स्थानोंपर बड़ी धूम-धामसे महाबीरकी जयन्ती 
मनाते हैं | प्रातःकाल जलूस निकालते हैं ओर रात्रिमें साबे- 
जनिक सभाका आयोजन होता हैं | भारत भरमें बहुत-सी 
प्रान्तीय सरकारोंने अपने प्रान्तमें महावीर जयन्तीको छुट्री 
घोषित कर दी हे । केन्द्रीय सरकारसे भी जेनोंकी यही माँग है । 

वीरशासन जयन्ती 


जैनोंके अन्तिम तोथंहुर भगवान्‌ महावीरको पूण-ज्ञानकी 
प्राप्ति हो जानेपर उनकी सबसे पहली धर्मदेशना मगधकी राज- 
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गृही नगरीके विपुलाचल पवतपर प्रातःकालके समय हुई थी | 
उसीके उपलक्षमें प्रतिवर्ष श्रावण कृष्णा प्रतिपदाको वीर शासन 
जयन्ती मनाई जाती है । गत बि० सं० २००१ में पहले राज- 
गृहीमें ओर बादको कलकत्तामें अढाई हजारबाँ वीर शासन 
महोत्सव वड़ी धूम-धामसे मनाया गया | 


श्रत पश्चमी 


दिगम्बर सम्प्रदायमें धोरे-धीरे जब अंग ज्ञान लुप्त हो गया 
तो अंगों ओर पू्वकि एक देशके ज्ञाता आचाय धरसेन हुए । 
वे सोरठ देशके गिरनार पबतकी चन्द्रगुफामें ध्यान करते थे | 
उन्हें इस बातकी चिन्ता हुई कि उनके वाद श्रुत ज्ञानका छोप 
हो जायेगा, अतः उन्होंने महिमा नगरीमें होनेवाले मुनि सम्मे- 
लनको पत्र लिखा, जिसके फलस्वरूप वहाँसे दो मुनि उनके 
पास पहुँचे। आचायने उनकी बुद्धिकी पराक्षा करके उन्हें 
सिद्धान्त पढ़ाया ओर बिदा कर दिया। उन दोनों मुनियोंका 
नाम पुष्पदन्त ओर भूतबलि था। उन्होंने वहाँसे आकर षट- 
खण्डागम नामक सिद्धान्त अन्थकी रचना की । रचना हो जाने- 
पर भूतबलछि आचायने उसे पुस्तकारूढ़ करके ज्येष्ठः शुक्ला 
पंचमीके दिन चतुर्विध संघके साथ उसकी पूजा की, जिससे 
श्रुतपद्च मी तिथि दि० जेनियोमें प्रख्यात हो गई । उस तिथिको 
वे शासतरोंकी पूजा करते हैं। उनकी देख-भाल करते हैं, धूल 
तथा जीवजन्तुर्से उनकी सफाई करते हैं। इवेताम्बरोंमें कार्तिक 
सुदी पंचमीको ज्ञानपंचमी माना जाता है। उस दिन वे धमं- 
ग्रन्थोंकी पूजा तथा सफाई वगैरद्द करते हैं । 
१. “ज्येष्ठसितपक्षपज्चम्याँ चातुंण्यसंघसमवंत: । 
तत्पुस्तकोपकरणव्यधात्‌ क्रियापूर्वकं पूजाम्‌ ॥१४३॥ 
श्रुतपञ्चमीति तेन प्रख्याति तिथिरयं परामाप । 
अद्यापि येन तस्यां श्रुतपजां कुर्वते जैना: ॥१४४॥ 
इन्द्रनन्दि-भश्रतावतार । 
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उक्त पर्वों के सिवा प्रत्येक तीथकुरके गर्भ, जन्म, दीक्षा, 
केवलज्ञान और निर्वाणके दिन कल्याण क दिन कहे जाते हैं । 
उन दिनोंमें भो जगह जगह उत्सव मनाये जाते हैं। जेसे अनेक 
जगह प्रथम तीथ कर ऋषभदेवकी ज्ञान जयन्तो या निवोणतिथि 
मनाई जाती है | 


दीपावली 


ऊपर जो जेन पव॑ बतलाये गये हैं वे ऐस हैं जिन्हें केवल 
जैन धमोनुयायी ही मनाते हैं। इनके सिवा कुछ पव ऐसे भी हैं 
जिन्हें जेनोंके सिवा हिन्दू जनता भी मनाती हे। ऐसे पवामें 
सबसे अधिक उल्लेखनीय दीपावली या दिवालीका पव है। 
यह पव कार्तिक मासकी अमावस्याको मनाया जाता है। साफ 
सुथरे मकान कार्तिकी अमावस्याकी सन्ध्याको दीपोंके प्रकाशसे 
जगमगा उठते हैं | घर-घर लक्ष्मीका पूजन होता है । सदियोंसे 
यह त्योहार मनाया जाता हे, किन्तु किसोको इसका पता नहीं 
है कि यह त्यौहार कब चला, क्‍यों चछा और किसने चलाया 
कोई इसका सम्बन्ध रामचन्द्रजीके अयोध्या लोटनेसे लगाते हैं । 
कोई इसे सम्राट अशोककी दिग्विजयका सूचक बतलाते हैं। 
किन्तु रामायणमें इस तरहका कोई उल्लेख नहीं मिलता है, 
इतना ही नहीं, किन्तु किसी हिन्दू पुराण वगेरहमें भी इस 
सम्बन्धमें कोई उल्लेख नहीं मिलता | बौद्धधर्म में तो यह त्योहार 


१. श्री वासुदेवशरण अग्रवालने हमें सुझाया है कि वात्स्यायन काम 
सूत्रमें दीपावलीको यक्ञरात्रि महोत्वव कहा गया हैं। तथा बोढोंके 
'पुप्फरत्त' जातकमें कातिककी रात्रिको होने वाले उत्सवका वर्णन है इसी 
प्रकार कातिककी पोौर्णमासीको होने वाले उत्सवका वर्णन 'घम्मपद अट्टुकथा' 
में पाया जाता हैं । इन उल्लेखोंसे इतना ही पता चलता है कि कातिकमें 
रात्रिके समय कोई उत्सव मनाया जाता रहा है । किन्तु वह क्‍यों मनाया 
जाता है तथा उसका रूप क्‍या था, इसका पता नहीं चलता । ले० । 
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मनाया हो नहीं जाता। रह जाता हे जैन सम्प्रदाय | इस 
सम्प्रदायमें शक सं० ७०५ ( वि० सं० ८४० ) का रचा हुआ 
हरिवंश पुराण हे । उसमें भगवान महावीरके निर्वाणका वणन 
करते हुए लिखा हे--“'महावीर भगवान भव्यजीबोंको उपदेश 
देते हुए पावानगरीमें पधारे, और वहाँके एक मनोहर उद्यानमें 
चतुथकालमें तीन वर्ष साढ़े आठ मास बाको रह जानेपर 
कार्तिकी अमावस्याके प्रभातकालीन सन्ध्याके समय, योगका 
निरोध करके कमोका नाझ करके मुक्तिको प्राप्त हुए | चारों 
प्रकारके देवताओंने आकर उनकी पूजा की और दीपक जलाये । 
उस समय उन दीपकोंके प्रकाशइसे पावानगरीका आकाश़ प्रदी- 
पित हो रहा था। उसी समयसे भक्त लोग जिनेश्वरकी पूजा 
करनेके लिये भारतवषंमें प्रति वर्ष उनके निर्वाण दिवसके. 
उपलक्षमें दीपावली मनाते हैं ।” 


जैनधमंकी आजको स्थितिको देखते हुए कोई इस बातपर 
विश्वास नहीं कर सकता कि महावीर निर्वाणके उपलक्ष्यमें 
दीपावली मनाई जा सकती हे । किन्तु उस समयके प्रसिद्ध 
प्रसिद्ध राजघरानोंके साथ महावीरका जो कुलक्र मागत सम्बन्ध 
था तथा उनपर जो प्रभाव था उसे देखते हुए ऐसा हो सकना 


१. “जिनेन्द्रवीरो5पि विबोध्य संततं समंततो भव्यसमृहसंतति । 
प्रपद्य पावानगरीं गरीयसीं मनोहरोद्यानवने तदीयके ॥१४५॥ 
चतुर्थकाले5धंचतु५मासके विहीनताविश्वचतुरब्दशेपके । 
सकाततिके स्वातिपु कृष्णभूतसु प्रभातसन्ध्यासमये स्वभावत: ॥१६।॥ 
अधघातिकर्माणि निरुद्धयोगको विधूय घातीं धनबद्धिबंधनं । 
विबन्धनस्थानमवाप शंकरो निरन्तरायोरुसुखानुबन्धम्‌ ॥१७॥ 
ज्वलत्प्रदीपालिकया प्रवृद्धया धुरासुरै: दीपितया प्रदीप्तया । 
तदा सम पावानगरी समंततः: प्रदीपिताकाशतला प्रकाशते ॥१९॥ 
ततस्तु लोक: प्रतिवर्षमादरात्‌ प्रसिद्धदीपालिकयात्र भारते । 
समुद्यतः पूजयितुं जिनेश्वरं जिनेन्द्रनिर्वाण विभूतिभक्तिभाक्‌॥।२०॥॥ 
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असंभव तो नहों कहा जा सकता । मश्िमनिकायके सामगाम- 
सुत्तके अनुसार जब चुन्द महात्मा बुद्धके प्रिय शिष्य आनन्द 
को महावीरके मरनेका समाचार देता हैं तो आयुष्यमान्‌ 
आनन्द कहते हँ--आवुस चुन्द ! भगवान बुद्धके दशनके लिए 
यह वःत भेंट स्वरूप है ।” इस घटनासे ही स्पष्ट हो जाता है 
कि अपने समयमें महावीर भगवानका कितना प्रभाव था । 

इसके सिवा दीपावलीके पृजनकी जो पद्धति प्रचलित हे 
उससे भी इस समस्यापर प्रकाश पड़ता है। दीपावलीके दिन 
क्यों लक्ष्मीपूजन होता ह इसका सनन्‍्तोषजनक समाधान नहों 
मिलता | दूसरी ओर, जिस समय भगवान महावीरका निवोण 
हुआ उसी समय उनके प्रधान शिष्य गौतम गणधरको पूण 
ज्ञानकी प्राप्ति हुई । यह गोतम ब्राह्मण थे। मुक्ति और ज्ञानको 
जेनधम में सबसे बड़ी लक्ष्मी माना है और प्रायः मुक्तिलक्ष्मी 
ओर ज्ञानलक्ष्मीके नामसे ही शाख्तोंमें उनका उल्लेख किया 
गया हे । अतः सम्भव हे कि आध्यात्मिक छक्ष्मीके पूजनकी 
प्रथाने धीरे-धीरे जनसमुदाय में बाह्य छक्ष्मीके पूजनका रूप ले 
लिया हो | बाह्मदृष्टिप्रधान मनुष्यसमाजमें ऐसा प्रायः देखा 
जाता हैँ। लक्ष्मीपूजनके समय मिट्टीका घरोंदा और खेल 
खिलोने भी रखे जाते हैं। हमारे बड़े कहा करते थे कि यहद्द 
घरोंदा भगवान महावीर अथवा उनके शिष्य गौतम गणधरकी 
उपदेश सभा ( समवसरण ) की यादगारमें हे ओर चूँकि उनका 
उपदेश सुननेके लिये मनुष्य पश् सभी जाते थे अतः उनकी 
यादगारमें उनकी मूर्तियाँ ( खिलौने ) रखे जाते हैं इस तरह 
दीपावलीके प्रकाशमें हम प्रतिब्ष भगवानकी निवाण छक्ष्मीका 
पूजन करते हैं। और जिस रूपमें उनकी उपदेश सभा लगती 
थी उसका साज सजाते हैं । 

दीपावलीके प्रातःकालमें सभी जेन मन्दिरोंमें महावीर 
निवांणकी स्मृतिमें बड़ा उत्सव मनाया जाता हैँ ओर नेवेय 
€ लाडू ) से भगवानकी पूजा की जाती है | इस ढंगकी पूजाका 
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आयोजन केवल इसो दिन होता है । इससे घर घरमें उस दिन 
जो मिष्टानत्न बनता है उसका उददेइय भी समझमें आ जाता है । 


सलूनो या रक्षाबन्धन 
दूसरा उल्लेखनीय सावजनिक त्योहार, जिसे जनी मनाते 
हैं, सलूनो या रक्षाबन्धन पव हैे। साधारणतः इस त्यौहारके 
दिन घरोंमें सीमियाँ बनती हैं और ब्राह्मण लोग लोगोंके हाथों- 
में राखियाँ, जिन्हें रक्षाबन्धन कहते हैं, वाँधकर दक्षिणा छेते 
हैं। राखी बाँधते समय वे एक' इलोक पढ़ते हैं जिसका भाव 
यह हे--'जिस राखीसे दानवोंका इन्द्र महाबलि बलिराजा 
बाँधा गया उससे में तुम्हें भी बाँवता हूँ मेरी रक्षा करो ओर 
उससे डिगना नहीं ।? 
साथ ही साथ उत्तर भारतमें एक प्रथा और है । उस दिन 
हिन्दू मात्रके द्वारपर दोनों ओर मनुष्यके चित्र बनाये जाते हैं 
उन्हें 'सौन' कहते है | पहले उन्हें जिमाकर उनके राखी बाँधी 
जाती है तब घरके लोग भोजन करते हैं। हमने अनेकों विद्वानों 
ओर पोराणिकोंसे इस त्योहारके बारेमें जानना चाहा कि यह 
कब केसे चला किन्तु किसीसे भी कोई बात ज्ञात नहीं हो सकी । 
बलि राजाकी कथा वामनावतार के सिलसिलेमें आती हे, 
किन्तु, उससे इस पवके बारेमें कुछ भी ज्ञात नहीं होता । 
जेनपुराणोंमें अवइय एक कथा मिलती हूं जो संक्षपमें इस 
प्रकार हे-- 
किसी समय उज्जेनी नगरीमें श्रीधर्म नामका राजा राज्य 
करता था । उसके चार मंत्री थे--बलि, बृहस्पति, नमुचि और 
प्रहलाद । एक बार जेनमुनि अकम्पनाचाय सात सो मुनियोंके 
संघके साथ उज्जेनीमें पधारे। मंत्रियोंके मना करनेपर भी 
राजा मुनियोंके दर्शनके लिये गया। उस समय सब मुनि 


१. येन बद्धो बली राजा दानवेन्द्रो महाबली । 
तेन त्वामपि बध्नामि रक्ष मा चल मा चल । 
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ध्यानस्थ थे । छौटते हुए मार्गमें एक मुनिसे मंत्रियोंका शास्त्रार्थ 
हो गया। मंत्री पराजित हो गये। क्रुद्ध मंत्री रात्रिमें तलवार 
लेकर मुनियोंको मारनेके लिये निकले। मार्ग में गुरुकी आज्ञासे 
उसी श्ाख््ाथ के स्थानपर ध्यानमें मग्न अपने प्रतिद्वन्द्दी मुनि- 
को देखकर मंत्रियोंने उनपर वार करनेके लिये जेसे ही तलवार 
ऊपर उठाई, उनके हाथ ज्योंके त्यों रह गये । दिन निकलनेपर 
राजाने मंत्रियोंको देशसे निकाल दिया। चारों मंत्री अपमानित 
होकर हस्तिनापुरके राजा पद्मकी शरणमें आये। वहाँ बलिने 
कोशलसे पद्म राजाके एक श्षत्रुको पकड़ कर उसके सुपु्द कर 
दिया । पद्मने प्रसन्न होकर मुँहमाँगा वरदान दिया। बलिने 
समयपर वरदान माँगनेके लिये कह दिया । 

कुछ समय बाद मुनि अकम्पनाचायका संघ विहार करता 
हुआ हस्तिनापुर आया और उसने वहीं वर्षावास करना तय 
किया । जब बलि बगेरहको इस बातका पता चलछा तो वे वहुत 
घबराये, पीछे उन्हें अपने अपमानका बदला चुकानेकी युक्ति 
सूझ गई। उन्होंने वरदानका स्मरण दिलाकर राजा पद्मससे सात 
दि्निका राज्य माँग लिया । राज्य पाकर वलिने मुनिसंघक चारों 
ओर एक बाड़ा खड़ा करा दिया ओर उसक अन्दर पुरुषमेध 
यज्ञ करनेका प्रबन्ध किया । 

इधर मुनियोंपर यह उपसग प्रारम्भ हुआ उधर मिथित्रा 
नगरोमें वतमान एक निमित्तज्ञानी मुनिको इस उपसग्गंका पता 
लग गया । उनके मुँहसे 'हा हा! निकछा । पासमें वतमान एक 
क्षुल्ठकने इसका कारण पूछा तो उन्होंने सब हाल बतलाया 
ओर कहा कि विष्णुकुमार मुनिको विक्रिया ऋद्धि उत्पन्न दो गई 
है वे इस संकटको दूर कर सकते हैं। क्षुल्लक तत्काल मुनि 
विष्णुकुमारके पास गये ओर उनको सब समाचार सुनाया | 
विष्णुकुमार मुनि हस्तिनापुरके राजा पद्मके भाई थे। वे तुरन्त 
अपने भाई पद्मके पास पहुँचे ओर बोले--प्मराज ! तुमने यह 
क्या कर रखा है ? कुरुवंशमें ऐसा अनथथ कभी नद्दीं हुआ | यदि 
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राजा ही तपस्वियोंपर अनर्थ करने छगे तो उसे कोन दूर कर 
सकेगा ? यदि जछ ही आगको भड़काने लगे तो फिर उसे कोन 
बुझा सकेगा ।” उत्तरमें पद्मने बलिको राज्य दे देनेका सब समा- 
चार सुनाया ओर कुछ कर सकनेमें अपनी असमथता प्रकट 
को । तब विष्णुकुमार मुनि वामनरूप धारण करके बलिके 
यज्ञमें पहुँचे और बलिके प्राथना करनेपर तोन पैर धरती उससे 
माँगी । जब बलिने दानका संकल्प कर दिया तो विष्णुकुमारने 
विक्रिया ऋद्धिके द्वारा अपने श़रीरको बढ़ाया। उन्होंने अपना 
पहला पेर सुमेरु पब्ंतपर रखा, दूसरा पेर मानुषोत्तर पवतपर 
रखा, और तीसरा पैर स्थान न होनेसे आकाशमें डोलने लगा । 
तब सवत्र हाहाकार मच गया, देवता दोड़ पड़े और उन्होंने 
विष्णुकुमार मुनिसे प्राथना को 'भगवन्‌ ! अपनो इस विक्रिया- 
को समेटिये । आपके तपके प्रभावसे तीनों लोक चंचल द्वो उठे 
हैं। तब उन्होंने अपनी विक्रियाको समेटा। मुनियोंका उपसर्ग 
दूर हुआ ओर बलिको देशसे निकाल दिया गया । 

बलिके अत्याचारस सवंत्र हाह्कार मच गया था और 
लोगोंने यह प्रतिज्ञा कर लो 'थी कि जब मुनियोंका संकट दूर 
होगा तो उन्हें आहार कराकर ही भोजन ग्रहण करंगे। 
संकट दूर होनेपर सब लोगोंने दूधकी सीमियोंका हल्का 
भोजन तेयार किया; क्‍योंकि मुनि कई दिनके उपवासे थे। 
मुनि केवछ सात सो थे अतः वे केवल सात सो घरोंपर 
ही पहुँच सकते थे। इसलिए शोष घरोंमें उनकी प्रतिकृति 
बनाकर ओर उसे आहार देकर प्रतिज्ञा पूरी की गई। सबने 
परस्परमें रक्षा करनेका बन्धन बाँधा, जिसकी स्मृति त्योहार 
के रूपमें अबतक चली आती हैँं। दीबारोंपर जो चित्र 
रचना की जाती है उसे 'सौन' कहा जाता है, यह 'सोन' शब्द 


१. श्री वासुदेवशरण अग्रवालने हमें बताया है कि 'सोन' शब्द शकु- 
निका अपम्लंश है जिसका अर्थ होता है गरुड़ पक्षी । श्रावण मासमें नाग- 
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अ्रमण” शब्दका अपश्रृंश जान पड़ता है। प्राचीनकालमें जेन 
साधु श्रमण कहलाते थे। इस प्रकारसे सलूनो या रक्षाबन्धनका 
त्यौहार जेन त्योहारके रूपमें जेनॉमें आज भी मनाया जाता 
है । उस दिन विष्णुकुमार और सात सौ मुनियोंकी पूजा को 
जाती हे । उसके बाद परस्परमें राखी बाँधकर दीवारोंपर 
चित्रित 'सोनों' को आहार दान दिया जाता है। तब सब 
भोजन करते हैं ओर गरीबों तथा ब्राह्मणोंको दान भो देते हैं । 


३, तीथेक्षेत्र 


साधारणतः जिस स्थानकी यात्रा करनेके लिए यात्री जाते 
हैं उसे तीर्थ कहते हैं । तीथ शब्दका अर्थ घाट अर्थात्‌ स्नान 
करनेका स्थान भी होता है किन्तु जैनोंमें कोई स्नानस्थान तीर्थ 
नहीं है । नदियोंके जलमें पापनाशक शक्ति हे यह बात हिन्दू 
मानते हैं किन्तु जेन नहों मानते | इसी प्रकार सती होने की 
प्रथा हिन्दुओंकी दृष्टि से मान्य है ओर इसलिए वे सतियोंके 
स्थानोंको भी तीथंको तरह पूजते हैं, किन्तु जेन उन्हें नहीं 
मानते | जेन दृशष्टिसे तो तीथशब्दका एक ही अथ ढिया जाता 
हे---'भवसागरसे पार उतरनेका मार्ग बतलानेवाछा स्थान! । 
इसलिए जिन स्थानोंपर तीथझूरोंने जन्म लिया हो, दीक्षा 
धारण की हो, तप किया हो, पूर्णज्ञान प्राप्त किया हो, या मोश्ष 
प्राप्त किया हो, उन स्थानोंको जेनी तीथंस्थान मानते हैं। अथवा 
जहाँ कोई पूज्य वस्तु वतंमान हो, तीथझुरोंके सिव्रा अन्य 
महापुरुष जहाँ रहददे हों या उन्होंने निवाण प्राप्त किया हो, वे 
स्थान भी तीथ माने जाते हैं। 
पंचमीके दिन जो चित्रकारी की जाती है वह नागोंकी सूचक है और रक्षाब- 
न्धनके दिन जो चित्रकारी की जातो है वह गरुड़को सूचक है । नागों और 
गरुड़ोंके वेमनस्यका उल्लेख वेदिक साहित्यमें पाया जाता है। तथा वह 
प्रकाश और अन्धकारकीलड़ाईका भी सूचक हैँ। रक्षाबन्धनके दिन गरुड़ 
या प्रकाशकी विजय नागों अथवा अन्धकार पर हई थी । 
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जैनोंके तीथथोंकी संख्या बहुत है । उन सबको बतला सकना 
शक्य नहीं है; क्योंकि जेन धर्मकी अवनतिके कारण अनेक 
प्राचीन तीथ आज विस्मृत हो चुके हैं, अनेक स्थान दूसरोंके 
द्वारा अपनाये जा चुके हैं । कई प्रसिद्ध स्थानोंपर जैनमूर्तियाँ 
दूसरे देवताओंके रूपमें पूजी जाती हैं। उदाहरणके लिये 
प्रख्यात बद्रीनाथ तीथके मन्दिरमें भगवान्‌ पाइवनाथकी मूर्ति 
बद्रीविशालके रूपमें तमाम हिन्दू यात्रियोंके द्वारा पूजी जाती 
है। उसपर चन्दनका मोटा लेप थोपकर तथा हाथ बगैरह 
लगाकर उसका रूप बदल दिया जाता है, इसी लिये जब प्रातः 
काल शृज्जार किया जाता है, तो किसीको देखने नहीं दिया 
जाता। क्‍या आइचय हैं जो कभी वह जैन मन्दिर रहा हो 
और आञंकराचायके द्वारा इस रूपमें कर दिया गया हो, जैसा 
कि वहाँ के पुराने बूढ़ोंके मुँह से सुना जाता है । अस्तु, 

जेनधमके द्गिम्बर और इवेताम्बर दोनों ही सम्प्रदायोंके 
तीर्थस्थान हैं। उनमें बहुतसे ऐसे हैं. जिन्हें दोनों हो मानते 
पूजते हैं। ओर बहुतसे ऐसे हैं जिन्हें या तो दिगम्बर ही मानते 
पूजते हैं. या केवछ इवेताम्बर; अथवा एक सम्प्रदाय एक 
स्थानमें मानता है तो दूसरा दूसरे स्थानमें । केलाश, चम्पापुर, 
पावापुर, गिरनार, शन्नुज्ञय और सम्मेद शिखर आदि ऐसे 
तीथ हैं जिनको दोनों ही सम्प्रदाय मानते हैं। गजपन्था, तुद्डी, 
पावागिरि, द्रोणगिरि, मेढगिरि, कुथुगिरि, सिद्धवरकूट, बड़- 
बानी आदि तीथ ऐसे हैं, जिन्हें केवल दिगम्बर सम्प्रदाय ही 
मानता है। और इसी तरह आबृगिरि, झंखेश्वर आदि कुछ 
ऐसे तीथ हैं. जिन्हें इवेताम्बर सम्प्रदाय ही मानता है। यहाँ 
आवारा तीथक्षेत्रोंका सामान्य परिचय प्रान्तबार कराया 
जाता हे-- 


विद्दार प्रदेश 
सम्मेद शिखर-हजारीबाग जिलेमें जेनोंका यह एक अति- 
प्रसिद्ध और अत्यन्त पूज्य सिद्धक्षेत्र हे। इसे दिगम्बर और 
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इवेताम्बर दोनों ही समानरूपसे मानते और पूजते हैं। श्रीऋष- 
भदेव, वासुपूज्य, नेमिनाथ ओर महद्दावीरके सिवा शेष बीस 
तीथ इूरोंने इसो पबतसे निर्वाण प्राप्त किया था। २१वाँ तीथे- 
कर श्रीपाइवनाथके नामके ऊपरसे आज यह पवब॑त 'पारसनाथ 
हिल” के नामसे प्रसिद्ध है। पूर्वीय रेलवेपर इसके रेलवे स्टेश- 
नका नाम भो कुछ वर्षोंसे पारसनाथ हो गया है । इस पबतकी 
चोटियोंपर बने अनेक मन्दिरोंका दशन करनेके लिये प्रतिवर्ष 
हजारों दिगम्बर और इवेताम्बर स्त्री पुरुष आते हैं। इसकी 
यात्रामें १८ मीलका चक्कर पड़ता है और ८ घंटे लगते हैं । 


कुलुआ पहाड़--यह पहाड़ जंगलमें हे। गयासे जाया 
जाता है। इसकी चढ़ाई २ मील है । इसपर सैकड़ों जैन प्रति- 
माएँ खण्डित पड़ी हैं। अनेक जैन मन्दिरोंके भग्नावशेष भी 
पड़े हैं। कुछ जैन मन्दिर और प्रतिमाएँ अखण्डित भी हैं । 
कहा जाता है कि इस पहाड़पर १०वें तीथूुर शीतलनाथने 
तप करके केवलज्ञान प्राप्त किया था। इण्डियन एन्टीक्वेरी 
( माच १९०१ ) में एक अँग्रेज लेखकने इसके सम्बन्धमें लिखा 
था--'पूवकालमें यह पद्दाड़ अवश्य जेनियोंका एक प्रसिद्ध तीथ 
रहा होगा; क्‍योंकि सिवाय दुर्गोदेवीकी नवीन मूर्तिकि और 
बौद्धमू्तिके एक खण्डके अन्य सब चिह्न जो पहाड़पर हैं, वे सब 
जैन तीथ छू रोंको ही प्रकट करते हैं |? 


गुणावा--यह भगवान महावीरके प्रथम गणधर गोतम 
स्वामीका निवोणक्षेत्र हे। गया--पटना ( ई० आर० ) लाईनमें 
स्थित नवादा स्टेशनसे डेढ मील हे । 

पावापुर--गुणाबासे १३ मीलपर अन्तिम तीथ छकुर भगवान 
महावीरका यह निर्वाणक्षेत्र हैं। उसके स्मारकस्वरूप तालाबके 
मध्यमें एक विज्ञाल मन्दिर हे, जिसको जलमन्दिर कहते हैं । 
जलमन्दिरमें महावीर स्वामी, गोतम स्वामी ओर सुधमों 
स्वामीके चरण स्थापित हैं। कार्तिक कृष्णा अमावस्याको भग- 
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वान महावीरके निवाण दिवसके उपलक्षमें यहाँ बहुत बड़ा 
मेला भरता है । 

राजगृही या पंच पहाड़ी--पावापुरीसे ११ मील राजगृही 
है । एक समय यह मगध देशकी राजधानी थी। यहाँ २०व 
तीथझ्ुर मुनिसुत्रननाथका जन्म हुआ था। राजगृहीके चारों 
ओर पाँच पव त है उनके बीचमें राजगृही बसी थी । इसीसे इसे 
पंचपहाड़ी भी कहते हैं। महावीर भगवानका प्रथम उपदेश 
इसी नगरीके विपुलाचछ पवतपर हुआ था। पाँचों पहाड़ोंके 
ऊपर जैन मन्दिर बने हैं । इन सभीकी बन्दना करनेमें १५-२६ 
मीलका चक्कर पड़ जाता है। 

कुण्डलपुर--यह राजग्रहदीसे १०मीलपर है । भगवान महा- 
वीरका जन्म स्थान मानकर पूजा जाता है । 

मन्दारगिरि--भागलपुरसे ३० मीछपर यह एक छोटासा 
पहाड़ है। इसीको बारहवें तोथकुर श्रोवासुपूज्य स्वामीका मोक्ष 
स्थान माना जाता हे । किन्तु बतमानमें चम्पापुरको ही पाँचों 
कल्याणकोंका स्थान माना जाता है । भागलपुरसे ४ मील नाथ 
नगर हैं ओर वहाँसे २ मीलपर चंपापुर हे । 

पटना--यह विहार प्रान्तकी राजधानी हे | पटना सिटीमें 
गुलजारबाग स्टेशनके पासमें ही एक छोटी-सी टीकरीपर चरण- 
पादुकाएँ स्थापित हैं। यहाँसे सेठ सुदशनने मुक्तिछाभ किया 
था। इनकी जीवन कथा अत्यन्त रोचक और शिक्षाप्रद है । 


उत्तर प्रदेश 


बनारस--इन नगरके भर्देनीघाट मुहालमें गंगाके किनारेपर 
दो विज्ञाल दि० जैन मन्दिर तथा एक इवे० मन्दिर बने है जो 
सातवें तीथेड्कर भगवान सुपाइवनाथके जन्म स्थान रूपसे माने 
जाते हैं। यहाँपर जेनोंका अतिप्रसिद्ध स्याद्ाद महाविद्यालय 
स्थापित है जिसमें संस्करत ओर जेनधमंकी उऊँचीसे ऊँची शिक्षा 
दी जाती हे । भेलुपुर मुहल्लामें भी दोनों सम्प्रदायोंके मन्दिर 
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हैं । यह स्थान तेईसव तीथकुर भगवान पाइवनाथकी जन्म- 
भूमि होनेसे पूजनोय हे । इस प्रकार बनारस दो तीथझरोंका 
जन्म स्थान है । शहरमें अन्य भी कई जैन मन्दिर हैं। 

सिंहपुगी--बनारससे ६ मीलकी दूरीपर सारनाथ नामका 
ग्राम हे जो बोद्ध पुराततक्त्वकी दृष्टिसे अतिप्रसिद्ध हे। यहॉंपर 
किसी समय सिंहपुरी नामकी नगरी बसी हुई थी, जिसमें ११व 
तीथडुर श्रीश्रेयांसनाथने जन्म लिया था। यहाँपर जेन मन्दिर 
ओर जेनधम शाला है। दिगम्बर जेनोंका मन्दिर तो बोड् 
मन्दिरके ही पासमें हे किन्तु इवेताम्बर मन्दिर कुछ दूरीपर 
पुराने रेलवे स्टेशनके पास बना हे । 

चन्द्रपुरी--सारनाथ से ९. मीलपर चन्द्रवटी नामका गाँव 
हे जो चन्द्रपुराका भग्नावशेष कहा जा सकता हैं| यहाँपर 
आठवें तीथंइ्डर चन्द्रअभु भगवानने जन्म लिया था। यहाँ 
गंगाके तटपर दोनों सम्प्रदायोंके मन्दिर अलग-अलग बने 
हुए हैं। 

प्रयाग--यहाँ त्रिवेणी संगमके पास ही एक पुराना किला 
हे । किलेके भीतर जमीनके अन्दर एक अक्षयबट ( बड़का पेड़ ) 
है। कहते हैं कि श्रीऋषभदेवने यहाँ तप किया था। किलेमें 
प्राचीन जैन मूर्तियाँ भी हैं । 

फफोसा--इलाहाबाद कानपुरके बीचमें उत्तरीय रेलवेपर 
भरवारो नामका स्टेशन है; वहाँसे २०-२५ मीलपर यह एक 
छोटासा गाँव है। उसके पासमें ही प्रभास नामसे एक पहाड़ 
है । चढ़नेके लिये ११६ सोढ़ियाँ बनी हुई हैं। कहा जाता है 
कि इस पहाड़पर छठे तोथइुकर पद्मप्रमु मगवानने तप किया 
था ओर यहींपर उन्हें केवल ज्ञानकी प्राप्ति हुई थी। यहाँ एक 
मन्दिर है ओर मन्दिरके आगे चट्टानमें उकेरी हुई प्रतिमाएँ हैं। 

कौशाम्बी--फफौसासे ४ मीछूपर गढ़वाय नामका गाँव हे । 
उसके पास ही में कुशंबा नामका गाँव हे, जिसे प्राचीन 
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कौशाम्बी नगरी माना जाता है । इस नगरीमें भगवान पद्मप्रभु- 
का जन्म हुआ था । 

अयोध्या--जैन शास्त्रोंके अनुसार यह प्रसिद्ध नगरी अति- 
प्राचीनकालसे जेनोंका मुख्य स्थान रही हे । जेनोंके ५ तीथ- 
छुरोंका जन्म इसी नगरीमें हुआ था। आज यहाँ अनेक जैन 
मन्दिर और धमशालाएँ बतमान हैं। 

खुखुन्दू--गोरखपुरसे एन० ई० रेलवेका नोनखार स्टेशन २९ 
मोल हे । वहाँसे ३ मील खुखुन्दू गाँव ह । इसका प्राचोन नाम 
किष्किन्धा वतलाया जाता हे। यह श्रीपुष्पदन्त तीथझ्ूरका 
जन्मस्थान है । यहाँके मन्दिरमें श्री पुष्पदन्त भगवानकी मूर्ति 
विराजमान हैं । 

सेटमेंट--फैजाबादस गोंडा रोडपर २१ मील बलरामपुर 
है | बलरामपुरसे १० मीलपर संटमेंट है। इसका प्राचीन नाम 
श्रावस्ती बतलाया जाता हैं जो कि तीसरे तीथ कर संभवनाथ- 
की जन्मभूमि है । 

रत्नपुरी--यह स्थान फेजाबाद जिलेमें सोहावल स्टेशनसे 
१॥ मील है | यह श्रीधमनाथ स्वामोकी जन्मभूमि हे। एक 
मन्दिर टवेताम्बरोंका व दो दिगम्बरोंके हैं । 

कम्पिला--यह तोथक्षेत्र जिला फरुक्खाबादमें एन० इ० 
रेलवेके कायमगंज स्टेशनस ८ मील है | यहाँ तेरहव तीथझ्ूर 
श्रीविमलनाथके ४ कल्याणक हुए हैं। प्रतिवर्ष चेन्र मासमें यहाँ 
मेला भी भरता है और रथोत्सव होता है । 

अहिक्षेत्र-एन० आर० की बरेली-अलीगढ़ लाइनपर आँवला 
स्टेशन है | वहाँसे ८ मील रामनगर गाँव है. उसीसे लगा हुआ 
यह क्षेत्र हे । इस क्षेत्रपर तपस्या करते हुए भगवान पाइवनाथ- 
के ऊपर कमठके जीवने घोर उपसर्ग किया था। और उन्हें 
केबलल्ञानकी प्राप्ति हुई थी । प्रतिबर्ष चेत्र बदी ८ सं द्वादशी 
तक यहाँ मेला होता है । 

हस्तिनागपुर--यह क्षेत्र मेरठसे १२ मील हैं । यहाँ श्रीशा- 
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न्तिनाथ, कुन्थुनाथ ओर अरनाथ तीथदुरोंके गभ, जन्म, तप 
ओर ज्ञान इस तरह चार कल्याणक हुए हैं| तथा १९ वे मल्लि 
नाथ तीथ छू रका समवसरण भी आया था। यहाँ पर दिल्लीके 
छाला हरसुखदासजीका बनवाया हुआ एक विशाल दिगम्बर 
जेन मन्दिर ओर धमंशाला हे | पासमें ही इवेताम्बरोंका 

मन्दिर है । धमंशालास लगभग २-३ मीलपर चारों तीथहुरों 
की चार दि० जैन नशियाँ बनी हुई हैं जो प्राचीन हैं। प्रति वर्ष 
कार्तिक सुदी ८ से पृणमासो तक दिगम्बर जेनोंका बहुत बड़ा 
मेला भरता हे । 

चोरासो--मथुरा शहरसे करीब ९॥ मील पर दिगम्वर 
जेनोंका यह प्रसिद्ध सिद्ध क्षेत्र हे, परम्पराके अनुसार यह 
अन्तिम केवली श्रीजम्बू स्वामीका मोक्ष स्थान माना जाता है । 
यहाँपर एक विशाल जेन मन्दिर है जिसमें उनके चरण चिह्न 
स्थापित हैं | प्रतिवर्ष कार्तिक कृष्ण २ से अष्टमी तक रथोत्सव 
होता है | यहाँ से पासमें ही प्रसिद्ध कंकाली टीला है जहाँसे 
जेन पुरातत्वकी अति श्राचीन सामग्री प्राप्त हुई हे | यहाँ पर ही 
भा० दि० जैन संघका संघभवन बना हुआ हे जिसमें उसका 
प्रधान कार्याछहय तथा एक विशाल सरस्वती भवन है। पासमें 
ही श्रीऋषभ ब्रह्म चयाश्रम स्थापित हे । 

सोरीपुर--मैनपुरी जिलेके शिकोहाबाद नामक स्थानसे ९३ 
मीलपर यमुना नदीके तटपर बटेश्वर नामका एक प्राचीन गाँव 
हे | गाँवके बीचमें विज्ञाल जेन मन्दिर हे | नीचे धमशाला हे। 
यहाँसे १ मील जंगलमें कई प्राचीन मन्दिर हैं ओर एक छतरी 
है जिसमें श्रीनेमिनाथके चरण चिह्न स्थापित हैं। इस स्थानको 
श्रीनेमिनाथका जन्म स्थान माना जाता हे । 


बुन्देलखण्ड व मच्यप्रान्त 


ग्वालियर--यह कोई तीथ क्षेत्र तो नहीं हे किन्तु यहाँके 
किलेके आस पास चट्टानोंमें बहुत-सी द्गिम्बर जेन मूर्तियाँ बनी 


विविध ३४७ 


हुई हैं। एक मूर्ति श्रीनमिनाथजीकी ३० फुट ऊँची हे ओर 
दूसरी आदिनाथकी मूर्ति उससे भी विशाल हे। छटकर और 
ग्वालियरमें लगभग २५ दिगम्बर जैन मन्दिर हैं जिनमेंसे 
अनेक मन्दिर बहुत विश्ञाल हैं । 
सोनागिरि--ग्वालियर-झाँसी लाइनपर सोनागिर नामका 
स्टेशन हे, उससे छगभग २ मील पर यह सिद्ध क्षेत्र हे। वहाँ 
एक छोटी-सी पहाड़ी हे । पहाड़ पर ७७ दिगम्बर जेन मन्दिर 
हैं, जिनकी बंदनामें १॥ मीलका चक्कर पड़ता है। यहाँसे 
बहुतसे मुनि मोक्ष गये हैं! तलहटीमें चार धमंशालाएँ और 
१७ मन्दिर हैं। यहाँ एक विद्यालय भी स्थापित हे । 
अजयगढ़--यह अजयगढ़ स्टेटकी राजधानो हे । इसके पास 
ही एक पहाड़ हे, उसपर एक किला है । उसको दीबारोंकी दो 
शिलाओंमें लगभग २० दिगम्बर जेन मूर्तियाँ उकेरी हुई हैं । 
पासमें ही तालाब है। उसकी भी दीवार में बहुत-सी प्राचीन 
प्रतिमाएँ हैं, जिनमेंसे एककी ऊँचाई १५ फुट और दूसरीकी १० 
फुट है। एक मानस्तम्भ भी हे। उसमेंभी अनेक मूर्तियाँ बनी हैं । 
खजराहा--पन्नासे छतरपुरको जाते हुए २१वें मीलपर एक 
तिराहा पड़ता हे, बहाँसे खजराहा ७ मील है । यह छोटा-सा 
गाँव हे। दो धमंशालाएँ हैं। यहाँ इस समय ३९ दि० जैन 
मन्दिर हैं| यहाँके मन्दिरोंकी स्थापत्यकला दर्शनीय हे । 
द्रोणगिरि--छतरपु रसे सागर रोडपर ४० मील सादनवाँ हे 
वहाँसे दाहिनी ओर कच्ची रोडसे ६ मीलपर संधपा नामका 
गाँव है । गाँवके पास ही एक पव त है जिसे द्रोणगिरि कहते हैं। 
यहाँसे गुरुदत्त आदि मुनि मोक्षको गये हैं। पहाड़पर २४ मन्दिर 
हैं। प्रतिवर्ष चेत सुदी ८ से १४ तक मेला भरता हैं । 
नेनागिरि--यह क्षेत्र सेन्ट्रल रेलवेके सागर स्टेशनसे ३० 
मील पर है। गाँवमें एक धमंशाला और ७ मन्दिर हैं। धम- 
शाला से २ फलांगपर रेसन्दो पवत हे, यहाँसे श्रीवरदत्त आदि 
मुनि मोक्ष गये हैं। प्वतपर २५ मन्दिर हैं। एक मन्दिर 
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ताछाबके बीचमें हे | प्रतिबष कार्तिक सुदी ८ से १५ तक मेला 
भरता हे | 

कुण्डलपुर--सेन्ट्रल रेलवेकी कटनो-बीना लाईनपर दमोह 
स्टेशन है । वहाँसे लगभग २५ मीलपर यह क्षेत्र हे। इस श्षेत्रपर 
कुण्डलके आकारका एक पव त है इसीसे शायद इसका नाम 
कुण्डलपुर पड़ा है। पंत तथा उसकी तलेदटीमें सब मिलाकर 
५९ मन्दिर हैं। पवतके मन्दिरोंके बीचमें एक बड़ा मन्दिर हे, 
इसमें एक जेन मूर्ति विराजमान है जो पहाड़को काटकर बनाई 
गई जान पड़ती हैँ। यह मूर्ति पद्मासन हे फिर भी इसकी ऊँचाई 
९-१० फुटस कम नहीं है । यह भगवान महावोरकी मूर्ति मानी 
जाती है । इस प्रान्तमें इस मूर्तिकी बड़ी मान्यता है। दूर-दूरसे 
लोग इसकी पृजा करनेके लिये आते हैं। इसके माहात्म्यके 
सम्बन्धमें अनेक किंवदन्तियाँ प्रचलित हैं । महाराजा छत्रसाल- 
के समयमें उन्हींकी प्रेरणासे इसका जीर्णोद्धार हुआ था, जिसका 
शिलालेख अंकित है । 

सागरस ४८ मीलपर वीनाजी क्षेत्र हे यहाँ तीन जेन मन्दिर 
हैं जिनमें एक प्रतिमा शान्तिनाथ भगवानकी १४ फुट ऊँची 
तथा एक प्रतिमा महावोर भगवानकी १२ फुट ऊँची 
विराजमान हे । और भी अनेक मनोहर मूर्तियाँ हैं। सागरसे 
३८ मील मालथोौन गाँव है । गाँवसे १ मीलपर एक जेन मंदिर 
है | इसमें १० गजसे लेकर २४ गजतककी ऊँची खड़े आसनकी 
अनेक प्रतिमाएँ हैं। ललितपुरसे १० मीलपर सैरोन गाँव हे । 
वहाँस आधा मीलपर ५-६ प्राचीन जेन मन्दिर हैं। चारों ओर 
कोट है । यहाँ एक मूर्ति २० गज ऊँची शान्तिनाथ भगवानकी 
हे, तथा चार पाँच फुट ऊँची सेकड़ों खण्डित मूर्तियाँ हैं । 

देवगढ़--सनन्‍्टूल रेल्वेके ललितपुर स्टेशनसे १९ मील एक 
पहाड़ीपर यह क्षेत्र स्थित हे। यह सचमुच देवगढ़ हे। यहाँ 
अनेक प्राचोन जिनाछय हैं और अगणित खण्डित मूर्तियाँ हैं । 
कुछाकी दृष्टिसे भी यहाँकी मूर्तियाँ दशशनीय हैं। कुशल कारीगरों- 
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ने पत्थरकको मोम कर दिया है। करीब २०० शिल।शुफाओंके 
उत्कीण हैं। ८ मनोहर मानस्तंभ हैं। प्राकृतिक सौन्क्ष प्राप्त 
अनुपम है। यहाँसे ६ मीलपर चाँदपुर स्थान है। बहाँ भी अ«. 
जेनमूर्तियाँ हे जिनमें १४ गज ऊँची एक मूर्ति शान्तिनाथ 
तीथक्रकी है। 

पपोरा--विंध्यप्रान्तमें टीकगमढ़से कुछ दूरीपर जंगलमें यह 
क्षेत्र स्थित हे । उसके चारों ओर कोट बना हे । जिसके अन्दर 
लगभग ९० मन्दिर हैं। एक वीर विद्यालय भी है। कार्तिक 
सुदी १४ को प्रतिवर्ष मेला भरता है । 


अहार--टीकमगढ़से ९. मीलूपर अहार गाँव हेँ। वहाँसे 
करीब ६ मीलपर एक ऊजड़ स्थानमें तीन दिगम्बर जेन-मन्दिर 
| एक मन्दिरमें २१ फुटकी ऊंची शान्तिनाथ भगवानकी अति 
मनोक्षमूर्ति विराजमान है जो खण्डित हे किन्तु बादमें जोड़कर 
ठीक की गई हे | यह प्रतिमा वि० सं० १२३७ में प्रतिष्ठित की 
गई थी । इन मन्दिरोंके सिवा यहाँ अन्य भी अनेक मन्दिर बने 
हुए थे, किन्तु बादश्ाही जमानेमें वे सब नष्ट कर दिये गये ओर 
अब अगणित खण्डित मूर्तियाँ वहाँ वर्तमान हैं.। क्षेत्र कला- 
प्रेमियोंके लिये भी दर्शनीय है। अब यहाँ एक पाठशाला भी 
चालू है । 
चन्देरी--यह ललितपुरसे बीस मील है । यहाँ एक जेन 
मन्दिरमें चौबीस वेदियाँ बनी हुई हे ओर उनमें जिस तीथ हुर- 
के शरीरका जैसा रंग था उसी रंगकों चौबीसों तीथ हुरोंकी 
चौबीस मूर्तियाँ विराजमान हैं। ऐसी चोबीसी अन्यत्र कहीं 
भी नहीं हैं । यहाँसे उत्तरमें ९ मीलपर बूढ़ी चन्देरी है। यहाँपर 
सैकड़ों जेन मन्दिर जीणंशीण दश्ञामें हैं, जिनमें बड़ी ही सोम्य 
ओर चित्ताकषक मूर्तियाँ हैं । 
पचराई--चन्देरोसे ३४ मील खनियाधाना “स्थान हे ओर 
वहाँसे ८ मीलपर पचराई गाँव है। यहाँपर २८ जिनमन्दिर हैं 
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ताछाबके 3 पर मूर्तियाँ हैं, इनमें आधके छगभग 
भरता4, , .. हैं । है 
34% ले, £ ! ८ मील थूवनजी हे। यहाँ २५ मन्दिर 
गम : पत्थरोंमें उकेरी हुई हैं, खड़े योग हैं 
ऊँची हैं । 
' आवश्यक हे कि बुन्देलखण्डके उक्त 
सभा क्षत्र [दंगम्बर जेन ही हैं। वहाँ श्वेताम्बरोंका निवास न 
होनेसे उनका एक भी तीथक्षेत्र नहीं हे । 
अन्तरिक्ष पाइबनाथ--सेन्ट्रल रेलबेके अकोला ( बरार ) 
स्टेशनसे लगभग ४० मीलपर शिवपुर नामका गाँव हे । गाँवके 
मध्य धमंशालाओंके बीचमें एक बहुत बड़ा प्राचीन विशाल 
दुमंजला जेन मन्दिर हे। नीचेकी मंजिलमें एक इयामवण्ण २॥ 
फुट ऊँची पाइवबेनाथजोकी प्राचीन प्रतिमा है जो वेदीमें अधर 
विराजमान है । सिर्फ दक्षिण घुटना जमीनमें सटा हुआ है। 
इसीसे यह प्रतिमा अन्तरिक्ष पाइषनाथके नामसे प्रसिद्ध है । 
यहाँ दोनों सम्प्रदायोंके लिये पूजाका समय नियत है। सुबह 
६ से ९ और १४ से ३ तक इवेताम्बर पूजन करते हैं. और 
९ से १२ तथा ३ से ६ तक दिगम्बर लोग पूजन करते हैं । 
कारंजा--अकोला जिलेमें मूर्तिजापूर स्टेशनसे यवतमालको 
जानेबाली रेलवे लाईनपर यह एक कसबा हे। यहाँपर तीन 
विज्ञाल प्राचीन जेनमन्दिर हैं। एक मन्दिरमें चाँदी, सोने, हीरे, 
मूँगे ओर पन्‍नेकी प्रतिमाएँ हैं। यहाँ दो भद्टारकोंकी गद्दियाँ हैं 
एक बलात्कारगणकी, दूसरी सेनगणकी | सेनगणके भट्टारकके 
मन्दिरमें संस्कृत प्राकृतके प्राचीन जेनग्रन्थोंका बहुत बड़ा भंडार 
है। यहाँ महाबीर ब्रह्मचयोश्रम नामकी एक आदश शिक्षा 
संस्था भी है । 
मुक्तागिरि--यह सिद्धक्षेत्र बराड़के एलचपुरसे १९५ मीलपर 
पहाड़ी जंगलमें हे। नीचे धर्मशाला हे। पासमें ही एक छोटी 
पद्टाड़ी है, जिसपर चढ़नेके छिये सीढ़ियाँ बनी हुई हैं । ऊपर 
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कई गुफाएँ हे जिनमें बहुतसी प्राचोन प्रतिमाएँ हैं। गुफाओंके 
आसपास ५२ मन्दिर हैं। यहाँसे बहुतसे मुनियोंने मोक्ष प्राप्त 
किया था । 


भातकुली--यह अतिशय क्षेत्र अमरावतीसे १० मीलपर है । 
यहाँ ३ दि० जैनमन्दिर हैं जिनमेंसे एकमें श्रीऋषभदेव स्वामी- 
की पद्मासनयुक्त तीन फुट ऊँची मूर्ति विराजमान हैं। इसकी 
यहाँ बहुत मान्यता है। प्रति व कार्तिक बदी पंचमीको मेला 
भरता है । 


रामटेक--यह स्थान नागपुरस २४ मीलपर हैं । यहाँ दि० 
जैनोंके आठ मन्दिर हैं, जिनमेंस एक प्राचीन मन्दिरमें सोलहवों 
तीथेझूर श्री शञान्तिनाथ स्वामीकी १५ फीट ऊँची मनोश्ञ प्रतिमा 
विराजमान हे | 


राजपूताना व मालवा शभ्रान्‍त 


श्रीमहावी रजी--पश्चिमी रेलवेकी नागदा-मथुरा लाईनपर 
'्रीमहावीरजोी” नामका स्टेशन है । यहाँसे 2 मीलपर यह क्षेत्र 
है | यहाँ एक विशाल दिगम्बर जेन मन्दिर हूँ, उसमें महावीर 
स्वामीकी एक अति मनोज्ञ प्रतिमा विराजमान है । यह प्रतिमा 
पासके ही एक टीलेके अन्द्रसे निकली थी। इसे जेन और 
जेनेतर-खास करके जयपुर रियासतके मीना और गूजर बड़ी 
श्रद्धा ओर भक्तिसे पूजते हैं। यात्रियोंका सदा तांता लगा रहता 
है । प्रतिवष बैसाख बदी एकमको महाबोर भगवानकी सवारी 
रियासती लवाजमेंके साथ निकलती है । छाखों मीना एकत्र होते 
हैं। वे ही सवारीको नदी तक ले जाते हैं। उधर गूजर तैयार 
खड़े रहते हैं। मीना चले जाते हैं ओर गूजर सवारीको छोटा- 
कर लाते हैं। फिर गूजरोंका मेला भरता है । 

चाँद खेड़ी--कोटा रियासतमें खानपुर नामका एक प्राचीन 
नगर हे । खानपुरसे २ फलछोंगकी दूरी पर चाँद खेड़ी नामकी 


३५२ जैनधर्म 


पुरानी बस्ती है । यहाँ भूगभंमें एक अतिविज्ञाल जेन मन्दिर 
है। इसमें अनेक विज्ञाल जैन प्रतिमाएँ हैं। सब प्रतिमाएँ 
५७७ हैं। द्वारके उत्तर भागमें एक ही पापाणका १० फुट 
ऊँचा कोर्तिस्तम्भ है, इसमें चारों ओर दिगम्बर-प्रतिमाएँ खुदी 
हुई हैं, तीन तरफ लेख भी हैं । 

मकक्‍्सीपाइबनाथ--ग्वालियर रियासतमें सेन्ट्रल रेलवेकी 
भूपाल-उज्जेन शाखामें इस नामका स्टेशन है। यहाँसे एक 
मीलपर एक प्राचीन जेन मन्दिर है। उसमें श्रीपाइव नाथ 
स्वामीकी ढाई फुट ऊँची पद्मासन मूर्ति विराजमान है जो बड़ी 
ही मनोज्ञ हे। इसको दोनों सम्प्रदायबाले पूजते हैं। परन्तु 
समय नियत हे । सुबह ६ से & तक दिगम्बर सम्प्रदायवाले 
पूजते हैं फिर शेष समय इवेताम्बरोके लिये नियत है । 


विजौलिया पाइबनाथ--नीमचसे ६८ मीलपर विजोलिया 
रियासत है । विजोौलिया गाँवके समीपमें ही श्री पाइवनाथ 
स्वामीका अतिप्राचीन ओर रमणीय अतिशय क्षेत्र हे। एक 
मन्दिरमें एक ताकके मद्दाराबरके ऊपर २३ प्रतिमाएँ खुदी हुई 
हैं। चारों तरफ दोबारोंपर भी मुनियोंकी बहुत सी मूर्तियाँ 
खुदी हुई हैं । एक विशाल सभामण्डप, चार गुमटियाँ और दो 
मानस्तम्भ भी हैं। मान स्तम्भोंपर प्रतिमाएँ और शिलालेख हैं । 


श्रीऋषभदेव (केशरियाजी)--उदयपुरसे करीब ४० मौलपर 
यह क्षेत्र है । यहाँ श्रीऋषभदेवजीका एक बहुत विज्ञाल मन्दिर 
बना हुआ है । उसके चारों ओर कोट हैँ | भीतर मध्यमें संग- 
मरमरका एक बड़ा मन्दिर हे जिसके ४८ ऊँचे ऊँचे शिखर हैं । 
इसके भीतर जाने से श्रीऋषभदेवजोका बड़ा मन्दिर मिलता 
हे, जिसमें श्रीऋषभदेवको ६-७ फुट ऊँची पद्मासनयुक्त इयाम- 
वणकी दिगम्बर जेनमूर्ति हे। यहाँ केशर चढ़ानेका इतना 
रिवाज है कि सारी मूर्ति केशरसे ढक जातो है । इसोलिये इसे 
केशरियाजी भी कहते हैं। इवेताम्बरोंकी ओरसे मूर्तिपर आंगी, 
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मुकुट, और सिंदूर भी चढ़ता है। इसकी बड़ी मान्यता है। 
दोनों सम्प्रदायवाले इसकी पूजा करते हैं । 

आबू पहाड़--परिचमी रेलवेके आबू रोड स्टेशनसे आबू 
पहाड़के लिये मोटरें जाती हैं। पहाड़पर सड़कके दायीं ओर 
एक दिगम्बर जैन मन्दिर हे, तथा बायीं ओर देलवाड़ाके 
प्रसिद्ध इवेताम्बर मन्दिर बने हुए हैं, जिनमेंसे एक मन्दिर 
विमलशाहने बि० सं० १०८८ में १८ करोड़ ५३ छाख रुपये 
खच्च करके बनवाया था। दूसरा मन्दिर वस्तुपाल तेजपालने 
बारह करोड़ ५३ लाख रुपये खच कग्के बनवाया था। संगम- 
रमरपर छीनीके द्वारा जो नक्काशी की गई है वह देखनेकी ही 
चीज है। दोनों विज्ञाल मन्दिरोंके बीचमें एक छोटासा दि० 
जेन मन्दिर भी हे। 

अचलगढ़--दैलवाड़ासे पाँच मोल अचलगढ़ है । यहाँ तीन 
इवेताम्बर मन्दिर हैं। उनमेंसे एक मन्दिरमें सप्तथातुकी १४ 
अतिमाएँ विराजमान हैं । 

सिद्धवर कूट--इन्दोरसे खण्डवा छाईनपर मोरटक्का नाम- 
का स्टेशन है । वहाँसे ओंकारजी जाते हैं जो नमंदाके तटपर है। 
यहाँस नावमें सबार होकर सिद्धवरकूटको जाते हैं। यह क्षेत्र 
रेवानदीके तटपर है । यहाँस दो चक्रवर्ती व दस कामदेव तथा 
साढ़ेतीन करोड़ मुनि मुक्त हुए हैं । 

ऊन--खण्डवास ऊन मोटरके द्वारा जाया जाता हूँ । ३-४ 
घंटेका रास्ता है। यहाँ एक प्राचीन मन्दिर हे जो सं० १२१८ 
का बना हुआ है। दो और भी प्राचीन मन्दिर हैं जो जी 
हो गये हैं। यह क्षेत्र कुछ ही वर्ष पहले प्रकाशमें आया है । 
इसे पावागिरि सिद्धक्षेत्र कहा जाता है । 

बड़वानी--बड़वानीसे ५ मील पहाड़पर जानेसे बड़वानी 
क्षेत्र मिलता है । वड़वानीसे निकट होनेके कारण इस क्षेत्रको 
बढ़वानी कहते हैं बेसे इसका नाम चूलगिरि हैं । इस चूलगिरि- 
से इन्द्रजोत और कुम्भकण्णने मुक्ति प्राप्त की थी। क्षेत्रकी 
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बन्दनाको जाते हुए सबसे पहले एक विशालकाय मूर्तिके दशंन 
होते हैं। यह खड़ी हुई मूर्ति भगवान ऋषभदेवकी है, इसकी 
ऊँचाई ८४ फीट है। इसे बावन गज़ाजी भी कहते हैं। सं० 
१२२३ में इसके जीर्णोद्धार होनेका उल्लेख मिलता है | पहाड़पर 
२२ मन्दिर हैं । प्रतिवष पौष सुदी ८ से १५ तक मेला होता है । 


ग़ुज़रात तथा महाराष्ट्र प्रान्त 


तारंगा--यह प्राचीन सिद्ध क्षेत्र गुजरात प्रान्तके महीकाँटा 
जिलेमें पश्चिमीय रेलवेके तारंगा हिल नामके स्टेशनसे तोन 
मील पह्दाड़के ऊपर हैं । यहाँसे वरद॒त्त आदि साढ़े तीन करोढ़ 
मुनि मुक्त हुए हैं। यहाँपर दोनों सम्प्रदायोंके अनेक मन्दिर 
ओर गुमटियाँ हैं । 

गिरनार--सोराष्ट्र प्रान्तमें जूनागढ़के निकट यह सिद्ध क्षेत्र 
बतमान हे । जूनागढ़ स्टेशनसे ४-५ मीलकी दूरीपर गिरिनार 
पबंतकी तलेहटी है, वहाँ दोनों सम्प्रदायोंकी धमंशालाएँ 
पहाड़पर चढ़नेके लिये धमंशालछाके पाससे ही पक्की सीड़ियाँ 
प्रारम्भ हो जाती हैं ओर अन्ततक चली जाती हैं। २२ ब॑ तीथे- 
छुर श्रीनेमिनाथने इसी पहाड़के सहस्राम्र वनमें दोक्षा धारण 
करके तप किया था। यहीं उन्हें केवलज्ञान हुआ था ओर यहीं- 
स उन्होंने निबांण प्राप्त किया था। उनकी वाग्दत्ता पत्नी राजु- 
लने भी यहों दीक्षा ली थी। पहले पहाड़पर पहुँचनेपर एक 
गुफामें राजुलको मूर्ति बनी हुई हे । तथा द्गिम्बर ओर इवेता- 
म्बरोंके अनेक मन्दिर बने हुए हैं। दूसरे पहाड़पर चरण चिह्न 
हैं यहाँसे अनिरुद्ध कुमारने निर्वाण प्राप्त किया था। तीसरेसे 
शम्भु कुमारने निवाण छाभ किया था। चोथे पहाड़पर चढ़नेके 
लिये सीड़ियाँ नहीं हैं इसलिये उसपर चढ़ना बहुत कठिन है । 
यहाँसे श्री ऋष्णजीके पुत्र प्रद्मम्न कुमारने मोक्ष प्राप्त किया हे 
ओर पाँचव पहाड़से भगवान्‌ नेमिनाथ मुक्त हुए हैं। सब 
जगह चरण चिह्न हैं. तथा कहीं-कदों पहाड़ में उकेरी हुई जिन 
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मूर्तियाँ भी हैं । जैन सम्प्रदायमें शिखरजीकी तरह इस क्षेत्रकी 
भी बड़ो प्रतिष्ठा हैं । 


झत्रुझ़्य--परिचमीय रेलवेके पालोताना स्टेशनसे १॥-२ 
मोल तलहटी है | वहाँसे पहाड़की चढ़ाई आरम्भ हो जाती है। 
रास्ता साफ हैं। पहाड़के ऊपर ३वेताम्बरोंके करोब साढ़े तीन 
हजार मन्दिर हैं जिनकी लागत करोड़ों रुपया है । इवेताम्बर 
भाई सब तीर्थोंसे इस तीथंको बड़ा मानते हैं। दिगम्बरोंका तो 
केवल एक मन्दिर है | पालोताना शहरमें भी इवेताम्बरोंकी २०- 
२५ धर्मशालाएँ और अनेक मन्दिर हैं। यहाँ एक आगममन्दिर 
अभी ही बनकर तैयार हुआ है उसमें पत्थरोंपर :वेताम्बरोंके 
सब आगम खोदे गये हैं । यहाँसे तीन पाण्डुपुत्रों ओर बहुतसे 
मुनियोंने मोक्ष छाभ किया था । 


पावागढ़--बड़ोदासे २८ मीलकी दूरीपर चांपानेरके पास 
पावागढ़ सिद्ध क्षेत्र हे । यह पावागढ़ एक बहुत विज्ञाल पहाड़ी 
किला है । पहाड़पर चढ़नेका मार्ग एकदम कंकरीला है । पहाड़- 
के ऊपर आठ-दस मन्दिरोंके खण्डहर हैं, जिनका जोर्णोड्वार 
कराया गया है। यहाँसे श्रीरामचन्द्रके पुत्र लव ओर कुशको तथा 
अन्य बहुतसे मुनियोंको निवाण छाभ हुआ था। 


माँगीतुंगी--यह क्षेत्र गजपन्था (नासिक) से लगभग अस्सी 
मीलपर है । वहाँ पास ही पास दो पब॑तशिखर हैं जिनमेंसे एक- 
का नाम माँगी ओर दूसरेका नाम तुंगी है। माँगी शिखरकी 
गुफाओंमें छगभग साढ़े तीन सौ प्रतिमाएँ और चरण हैं और 
तुंगीमें लगभग तीस । यहाँ अनेक प्रतिमाएँ साधुओंकी हैं जिनके 
साथ पीछी और कमंडलु भी हैं. ओर पासमें ही उन साधुओंके 
नाम भी लिखे हैं । दोनों पवतोंके बीचमें एक स्थान हैं जहाँ 
यलभद्नने श्रीकृष्णका दाह संस्कार किया था। यहाँसे श्रीरामचन्द्र, 
हनुमान, सुमीव वगेरहने निर्वाण लाभ किया था । 

गजपन्था--नासिक॒के निकट मसरूल गाँवकी एक छोटी-सी 
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पहाड़ीपर यह सिद्धक्षेत्र है। यहाँसे बलभद्र ओर यदुबंशी राजा- 
ओने मोक्ष प्राप्त किया था । 

एलौरा--मनमाड़ जंकडनसे ६० मील एलोरा ग्राम है | यह 
ग्राम गुफा मन्दिरोंके लिये सवन्र प्रसिद्ध है । इससे सटा हुआ 
एक पहाड़ है । ऊपर दो गुफाएँ हैं, नीचे उतरनेपर सात गुफाएँ 
और हैं जिनमें हजारों जैन प्रतिमाएँ हैं। 

कुंधलगिरि--यह क्षेत्र दक्षिण हेदराबाद प्रान्तमें हे ओर 
वार्सी टाऊन रेलवे स्टेशनसे लगभग २९ मील दूर एक छोटी-सी 
पहाड़ीपर स्थित दे। यहाँसे श्रीदेशभूषण कुलभूषण मुनि मुक्त 
हुए हैं| पबंतपर मुनियोंके चरणमन्दिर सहित १० मन्दिर हैं । 
पा पूर्णिमाको प्रतिवर्ष मेंछा भरता है । यहाँ गुरुकुल 
भी हे। 

करकण्डुकी गुफाएँ--शोलापूरसे मोटरके द्वारा कुन्थलगिरि 
जाते हुए मार्गमें उस्मानाबाद नामका नगर आता है, जिसका 
पुराना नम धाराशिव है। धाराशिवसे कुछ मीलकी दूरीपर 
शेर! नामका स्थान दे । तेरके पास पहाड़ी है । उसकी बाजूमें 
गुफाएँ हैं। प्रधान गुफा बड़ी विशाल हे। इसमें पाँच फुटकी 
पाइबनाथ भगवानको काले पाषाणकी पौद्मासन मूर्ति विराजमान 
है । इसके दूसरे कमरेमें एक सप्तफणी नाग सहित पाइबनाथकी 
प्रतिमा है । दो पत्थर ओर भी हैं. जिनपर जेन प्रतिमाएँ खुदी 
हैं। प्रधान गुफा सहित यहाँ चार गुफाएँ हैं। इन सब गुफाओंमें 
जो श्तिमाएँ हैं वे अधिकतः पाइवनाथ भगवानकी ही हैं, मह्दा- 
बीर भगवानकी तो एक भी प्रतिमा नहीं है। इससे इस स्थानके 
पाइवनाथ भगवानके समयमें निर्माण किये जानेकी बातकी 
पुष्टि होती हें । करकण्ड्चरितके अनुसार राजा करकण्डुने जो 
गुफाएँ बनवाई थी, वे ये ही गुफाएँ बतलाई जाती हैं । 

बीजापुर--मद्रास सदन मरहठा रेलवेपर बीजापुर नामका 
पुराना नगर हे । स्टेशनके करीब ही संग्रहालय हे । इनमें अनेक 
जैन मूर्तियाँ रखी हुई हैं । एक मूर्ति करीब तीन हाथ ऊँची पद्मा- 


विविध ३५७ 


सन भगवान पाइबनाथको हैं उसपर सं० १२३२ खुदा है। बीजा- 
करीब दो मोलपर एक मन्दिर है, इसमें श्रीपाइबनाथ 

भगवानको सहस्तफणा सहित एक मूर्ति विराजमान है जो दश्श- 
नीय हे । बीजापुरसे १७ मीलपर बाबानगर हे। वहाँपर एक 
प्राचीन मान्दिर हे, उसमें भगवान पाइबनाथकी हरे पाषाणकी 
१॥ हाथ ऊँची पद्मासन मूर्ति विराजमान हे । इसका बहुत अति- 
शय हे तथा अनेक दन्तकथाएँ सुनो जाती हैं । 

बादामीके गुफा मन्दिर--बीजापुर जिलेमें बादामी एक 
छोटा कसबा है । इसके पासमें दो प्राचीन पहाड़ी किले हैं । 
दक्षिण पहाड़ीकी बगलमें छठी सदीके बन हुए हिन्दुओंके तीन 
ओर जेनियोंका एक गुफामन्दिर हैं। जैन गुफा मन्दिरमें अनेक 
मूर्तियाँ दर्शनीय हैं| यह गुफा मन्दिर बादामीके प्रसिद्ध चालु- 
क्यवंशके राजा पुलकेशीन बनवाया था। 

बेलगाँव--सदन मरहठा रेलवेपर यह शहर बसा है । शहरसे 
पूबंकी ओर एक प्राचीन किला है । कहते हैं कि पहले यहाँ 
१०८ जेन मन्दिर थे। उनको तुड़वाकर बीजापुरके बादशाहदके 
सरदारन यह किला बनवाया था। अब केवल तीन मन्दिर 
होष हैं। जिनकी कारीगरी दश्शनीय हे। बेलगाँव जिलेमें ही 
स्तवनिधि नामका क्षेत्र हे । यहाँ ५-६ जैन मन्दिर हैं जिनमें 
सैकड़ों जिन मूर्तियाँ विराजमान हैं । 


मेसर प्रान्त 

हुम्मच पद्मावती-मैसूर स्टेटमें शिमोगा शहर हूँ । वहाँसे 
तीथल्ली होकर हुम्मच पद्मावती क्षेत्रको जाते हैं। यहाँ कई 
मन्दिर हैं जिनमें एक मन्दिर बड़ा विज्ञाल बेशकीमत है । यहाँ 
पर बड़ी-बड़ी विशाल गुफाएँ और प्रतिमाएँ हैं । 

वरांग--दक्षिण कनाड़ा जिलेमें यह एक छोटा-सा गाँव हे । 
थोड़ी ही दूरपर प्राकारके अन्दर एक बहुत विश्ञाल मन्दिर हैं । 
मन्दिरमें पाँच वेदियाँ हैं, जिनमें बहुत-सी प्राचीन प्रतिमाएँ 
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हैं। एक मन्दिर पास ही तालाबमें है । यद्यपि मन्दिर छोटा हे 
परन्तु बहुत सुन्दर है । 

कारकल--बरांगसे १५ मीलपर यह एक अच्छा स्थान है । 
यह दिगम्बर जेनोंका बहुत प्राचीन तीथ स्थान है । यहाँ १८ 
जेन मन्दिर हैं। एक पव॑तपर श्रीबाहबलि स्वामीकी ३२ फीट 
ऊँचो खड़ आसनवाली मूर्ति विराजमान है । इसके सामने एक 
दूसरा पव॑त हैं, उसपर एक मन्दिर है । उसमें चारों ओर खड़े 
आसनको तोन विद्ञाल प्रतिमाएँ स्थित हैं। यह मन्दिर 
कारीगरीकी दृष्टिसे भी दश्नीय है । 
.. मूडबिद्री--कारकलछसे दस मीलपर यह एक अच्छा कसबा 
हे। यहाँ १८ मन्दिर हैं जिनमें एक मन्दिर बहुत विशाल है । 
उसका नाम त्रिभुवन तिलक चूड़ामणि है । यह एक कोटसे घिरा 
हे । तीन मंजिलका है । नीचे ८ वेदियाँ हैं, इसके ऊपर ४ वेदियाँ 
है ओर उसके भी ऊपर तीन वेदियाँ हैं। एक मन्दिर सिद्धान्त- 
वसति कहलाता है । यह दुमंजिला हे । इस मन्दिरमें दिगम्बर 
जेनोंके प्रख्यात ग्रन्थ श्रीधवल, जयधवल ओर महाबन्ध कनड़ी 
लिपिमें ताड़पत्रोंपर लिखे हुए सुरक्षित हैं | इसमें ३७ मूर्तियाँ 
पन्ना, पुखराज, गोमेद, मूँगा, नीलम आदि रत्नों की हैं । यहाँ 
श्रीभट्टारक चारुकीर्ति पंडिताचाय महाराजकी गद्दी हे । प्राचीन 
जेन ग्रन्थोंका अच्छा संग्रह है । 

वेणूर--नदीके किनारे यह एक छोटा-सा गाँव है । गाँवके 
पर्चिममें एक कोट हैं । उसके अन्दर श्रोगोमट स्वामीकी ३१ 
फुट ऊँची प्रतिमा विराजमान हे । गाँवमें अनेक जेन मन्दिर हैं। 


वेलूर-हलेविड--वेलूर ओर हलेवीड़, मेसूर राज्यके हासन 
शहरके उत्तरमें एक दूसरेसे दस बारह मीलके अन्तरपर स्थित 
हैं। यहाँका मूर्तिनिमोण दुनियामें अपूर्ब माना जाता है | एक 
समय यह दोनों स्थान राजधानीके रूपमें मशहूर थे आज कला- 
धानीके रूपमें ख्यात हैं। दोनों स्थानोंके आस-पास जेन मन्दिर 
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हैं। सभी मन्दिर दिगम्बर सम्प्रदायके हैं और उच्चकोटिकी 
कारीगरीको व्यक्त करते हैं । 

श्रवणबेलगोला--हासन  जिलेके अन्तगंत जिन तीन 
स्थानोंने मेसूर राज्यको विश्व विख्यात बना दिया हे वे हैं वेलूर, 
हलेवीड ओर श्रवण वेलगोला । हासनसे परिचममें श्रवणवेल- 
गोला है जो हासनसे भोटरक द्वारा ४ घंटेका मार्ग हे | श्रवण- 
वेलगोलामें चन्द्रगिरि ओर विन्ध्यगिरि नामकी दो पहाड़ियाँ 
पास पास हैं। इन दोंनों पहाड़ियोंके बीचमें एक चोकोर तालाब 
है। इसका नाम वेलगोल अथवा सफेद तालाब था। यहाँ 
श्रमणोंके आकर रहनेके कारण इस गांवका नाम श्रमण वेलगोल 
पड़ा । यह दिगम्बर जेनोंका एक महान तीथ म्थान है । मोये- 
सम्राट चन्द्रगुप्त अपने गुरू भद्रत्नाहक साथ अपने जीवनके 
अन्तिम दिन बितानके लिये यहाँ आया था। गुरूने वृद्धावस्था 
के कारण चन्द्रगिरिपर सलल्‍लेखना धारण करक दारोर त्याग 
दिया । चन्द्रगुपने गुरुकी पादुकाकी बाहर वर्ष तक पूजा की 
और अन्तमें समाधि धारण करके इह जोवन लीला समाप्त की । 

विन्ध्यगिरि नामकी पहाड़ीपर गोमटेशवरकी विशालकाय 
मूर्ति विराजमान हे। विन्ध्यगिरिकी ऊचाई चारसो सत्तर 
फीट है ओर ऊपर जानेके लिये सीढ़ियाँ बनी हुई हैं। काका 
कालेलकरक टब्दोंमें मूर्तिका सारा शरोर भरावदार, यौवनपूर्ण 
नाजुक ओर कान्तिमान है । एक हो पत्थरसे निर्मित इतनी 
सुन्दर मूर्ति संसारमें ओर कहीं नहीं । इतनी बड़ी मूर्ति इतनी 
अधिक स्निग्ध है कि भक्तिके साथ कुछ प्रेमकी भी यह अधिका- 
रिणी बनती हैं | धूप, हवा और पानीके प्रभावसे पीछेकी ओर 
ऊपरकी पपड़ी खिर पड़नेपर भी इस मूर्तिका लावण्य खण्डित 
नहीं हुआ हैं। इसको स्थापना आजसे एक हजार वष पहले 
गंगवंशके सेनापति ओर मंत्री चामुण्डरायने कराई थी। इस 
पवतपर छोटे बड़े सब १० मन्दिर हैं । 

चन्द्रगिरिपर चढ़नेके लिये भी सीढ़ियाँ बनी हैं। प्वतके 
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ऊपर मध्यमें एक कोट बना है उसके अन्दर बड़े-बड़े प्राचीन 
१४ मन्दिर हैं। मन्दिरोंमें वड़ी-बड़ी विशाल प्राचीन प्रतिमाएँ 
हैं। एक गुफामें श्रीभद्रबाहु स्वामीके चरण चिह्न बने हुए हैं जो 
लगभग एक फुट रुम्बे हैं । ु 

ऐतिहासिक दृष्टिसे यह पहाड़ी बहुत महत्वपूण हे क्‍योंकि इस- 
पर बहुतसे प्राचीन शिलालेख अंकित हैं, जो मुद्रित हो चुके हैं । 

नोचे ग्राममें भी सात मन्दिर ओर १३ चेत्यालय है। एक 
मन्दिरमें चित्रकलासे शोभित कसौटी पाषाणके स्तम्भ हैं। यहाँ 
भी श्रीभट्टारक चारुकीर्ति जी महाराजकी गद्दो ह। उनके मन्दिर 
में भी कुछ रत्नोंकी प्रतिमाएँ हे। बड़ा अच्छा शास्त्र भंडार है । 
एक दिगम्बर जेन पाठशाला हे । 

इस प्रान्तमें अन्य भी अनेक स्थान हैं जहाँ जेन मन्दिर 
और मूर्तियाँ दर्शनीय हैं । 

उड़ीसा प्रान्त 

खण्डगिरि---उड़ीसा प्रान्तकी राजधानी कटक है । कटकके 
आस-पास हजारों जैन प्रतिमाएँ हैं। किन्तु उड़ीसामें जैनियोंकी 
संख्या कम होनेसे उनको रक्षाका कोई प्रबन्ध नहीं हे । कटकसे 
ही सुप्रसिद्धू खण्डगिरि उदयगिरिको जाते हैं। भुवनेइवरसे 
पाँच मील परिचम पुरो जिलेमें खण्डगिरि उदयगिरि नामको 
दो पहाड़ियाँ हैं। दोनोंपर पत्थर काटकर अनेक गुफाएँ ओर 
मन्दिर बनाये गये हैं, जो ईसासे छगभग ५० वर्ष पहलेसे लेकर 
५०० ब्ष बाद तकके बने हुए हैं। उदयगिरिकी हाथी गुफामें 
कलिंग चक्रवर्ती जेन सम्राट खारवेलका प्रसिद्ध शिलालेख 
अंकित है । ; 

४, जैनधमे और इतर धर्म 


जैनधमंकी आवश्यक बातोंका परिचय करा चुकनेके बाद 
“डसका इतर धर्मोके साथ क्या कुछ सम्बन्ध हे” आदि बातोंपर 
भी एक सरसरी निगाह डालनेका भ्रयत्न करना अनुचित न 
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होगा; क्‍योंकि उससे उक्त बातोंपर अधिक प्रकाश पड़नेके साथ 
ही साथ जेनधमंकी स्थितिको समझनेमें तथा अनेक भ्रामक 
धारणाओंके दूर होनेमें अधिक सद्दायता मिल सकेगी | 

भारतीय धर्मोमें हिन्दू धर्म ओर बोद्धधम ये दो ही धरम ऐसे 
है, जिनके साथ जेनधमका गहरा जोड़-तोड़ रहा हे। भारतीय 
होनेके नाते तीनों ही साथ साथ रहे हैं, प्रत्येकने होष दोनोंके 
उतार या चढ़ावके दिन देखे हैं, और परस्पर प्रहार किये और 
झेले हैं, फिर भी एककी दूसरेके ऊपर छाप पड़े बिना नहीं 
रही है । 


१. जेनघर्म ओर हिन्दूधर्म 


यहाँ हिन्दूधमंसे मतलब वेदिक धमंसे हे, जिसे सनातन- 
धर्म भी कहा जाता है, क्योंकि अब यह शब्द इसी अथ में रूढ़ 
कर दिया गया हैं। कहनेके लिये हिन्दू” शब्दकी ऐसी व्या- 
ख्याएँ भी की जाती हैं जिनसे जेनधरम भी हिन्दूधम कहा जा 
सकता हं, किन्तु एक तो रूढ़के सामने योगिक शब्दाथको कोन 
मानता और जानता है ? दूसरे, उन व्याख्याओंके पीछे प्राय 
यह भाव पाया जाता है कि जनधम हिन्दूधमके नामसे कह्टे 
जानेवाले वेदिकधमकी विद्रोही कन्या ह। किन्तु जिन निष्पक्ष 
विद्वानोंने जेनधमंका गहरा आलोडन किया है वे उसे भारतका 
एक स्वतंत्र धमम मानते हैं | दोनों धर्मंके तक्त्वोंपर दृष्टि डालनेसे 
भी यही निष्कर्प निकलता हे। तथा इस बातका निर्णय दोनों 
धर्मके शास्त्रोंकी आन्तरिक्ष साक्षीके आधारपर ही किया जा 
सकता हैं; क्योंकि अन्य कोई बाह्य प्रमाण ऐसा नहीं मिलता 
जो इस समस्यापर प्रकाश डाल सके | 

सबसे प्रथम हम वेंदिक साहित्यकें क्रमिक विकासका परि- 
चय उन भारतीय दाञ्मनिकोंके साहित्यके आधारपर कराते हैं 
जो उपनिषदोंको ही सब दह्मनोंका मूल आधार बतलाते हैं । 

इतिहासशझ्लॉने भारतीय दशनका काल विभाग इस प्रकार 
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किया हे--( १ ) बेदिक काल--१५०० ई० पू० से ६०० ई० पू० 
तक (२ ) पोराणिक गाथा काल--६०० ई० पू० से २०० ई० 
तक और (३ ) सूत्रकाछल--२०० ई० से आगे। 

हिन्दू धमकी सबसे प्राचीन पोथो वेद हैं। बेद चार हैं 
ऋक, यजु, साम और अथवं | पौराणिकोंका कहना है कि इन 
चारों वेदोंका संकलन वेदव्यासने यज्ञकी आवश्यकताओंको 
इृष्टिमें रखकर किया था। यज्ञानुष्ठानके लिये चार ऋत्विजोंकी 
आवश्यकता होती है--होता, उम्दाता, अध्वय तथा ब्रह्मा । 
होता मंत्रोंका उच्चारण करके देवताओंका आह्वान करता हे । 
इस मंत्र समुदायका संकलन ऋकवेदमें हे । उद्गाता ऋचाओं- 
को मधुर स्वरसे गाता है इसके लिये सामवेदका संकलन किया 
गया हे । यज्ञके विविध अनुष्ठानोंका सम्पादन करना अध्वयुंका 
कतंव्य है । इसके लिये यजुबं॑द है । त्रह्मा सम्पूर्ण योगका निरी- 
क्षक होता है, जिससे अनुष्ठानमें कोई त्रुटि न रहे, उसमें विध्न 
न आवे। इसके लिये अथववेद हे। इस प्रकार यज्ञानुष्ठानको 
अच्छी तरहसे करनेके लिये भिन्न-भिन्न वेदोंका संकलन भिन्न- 
भिन्न ऋत्विजोंके लिये किया गया है । 


वेदके तीन विभाग हैँ--मंत्र, आह्मण और उपनिषद्‌ । मंत्रों- 
के समुदायको संहिता कहते हैं । ब्राह्मण ग्रन्थोंमें यज्ञ यागादिके 
अनुष्ठानका विस्तृत वणन है, इन्हें वेदमंत्रोंका व्याख्या ग्रन्थ 
कहा जाता हे । ब्राह्मण ग्रन्थोंका अन्तिम भाग आरण्यक और 
उपनिषद्‌ हैं, इनमें दाह निक तत्त्वोंका विवेचन है। उपनिषदों- 
को ही वेदान्त कहते हैं । 


विषय विभागकी दृष्टिसे वेदके दो विभाग हैं--कर्मकाण्ड 
और ज्ञानकाण्ड | संहिता, त्राह्षण और आरण्यकोंका अन्तभोव 
कम काण्डमें होता हे ओर उपनिषद्का ज्ञानकाण्डमें; क्योंकि 
पहलेमें मुख्यतया क्रियाकाण्डकी च्चा हे ओर दूसरेमें मुख्यतया 
ज्ञानकी | 
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वेदोंका प्रधान विषय देवतास्तुति है, और वे देवता हैं 
अग्नि, इन्द्र, सूय वगेरह । आगे चलकर देवताओंकी संख्यामें 
वृद्धिहास भी होता रहा है | विचारकोंके अनुसार बेदिक आयो- 
का यह विद्वास था कि इन्हों देवताओंके अनुग्रहसे जगतका 
सब काम चलता हे । इसीसे वे उनकी स्तुति किया करते थे । 
जब ये आये छोग भारतवर्षमें आये तो अपने साथ उन देवी 
स्तुतियोंको भी छलाय। ओर जब वे इस नय देझमें अन्य देव- 
ताओंके पूजकोंके परिचयमें आये तो उन्हें अपने गीतोंको संग्रह 
करनेका उत्साह हुआ । वह संग्रह ही ऋग्वेद" हे । 

कहा जाता है कि जब वेदिक आय भारतवषमें आये तो 
उनकी मुठभेड़ असभ्य और जंगली जातियोंसे हुईें। जब ऋग्वे- 
दमें गोरवर्ण आय और इयामवण दस्युओंके विरोधका वर्णन 
मिलता है तो अथववेदमें आदान-प्रदानके द्वारा दोनोंके मिल- 
कर रहनेका उल्लेख मिलता हे । इस समझोतेका यह फल होता 
हे कि अथवंबेद जादू टोनेका ग्रन्थ बन जाता हे । जब हम 
ऋग्वेद ओर अथववेदसे मजुबंद, सामवेद ओर ब्राह्मणोंकी 
ओर आते हैं तो हम एक विलक्षण परिवतन पाते हैं। यज्ञ 
यागादिकका जोर है, ब्राह्मण ग्रन्थ वेदोंक आवइयक भाग बन 
गये हैं क्योंकि उनमें यागादिकको बिधिका वर्णन हे, पुरोहितों- 
का राज्य हे ओर ऋग्वेदसे ऋचाएँ लेकर उनका उपयोग यज्ञा- 
नुछ्ठानमें किया जाता हे । 

जब हम ब्राह्मण साहित्यको ओर आते हैं तो हम उस 
समयमें जा पहुँचते हैं जब वेदोंको ईइव रीय ज्ञान होनेकी मान्य- 
ताको सत्यरूपमें स्वीकार किया जा चुका था। इसका कारण 
यह था कि बेदका उत्तराधिकार स्मृतिके आधारपर एकसे 
दूसरेको मिलता आता था और आदर भाव बनाये रखनेके 


१. इंडियन फिलोसोफी (सर एस० राधाकृष्णन) पु० ६४, १ भा०। 
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लिये कुछ पवित्रताका उससे सम्बद्ध होना जरूरी था। अस्तु, 
ब्राह्मण साहित्यकी दृष्टिमें वेदिक ऋचाओंका धम केवल यज्ञ 
था । ओर मनुष्यका देवताओंके साथ केवल यांत्रिक सम्बन्ध 
था और वह था--इस हाथ दे उस हाथ ले |! 

जब हम आरण्यकोंकी ओर आते हैं, जिनके बारेंमें कहा 
जाता है कि वे वनवासियोंके लिये बनाये थे तो उनमें हमें 
यज्ञादि कमोसे उत्पन्न होनेवाले फलके प्रति अश्रद्धाका | भाव 
दीख पड़ता है। ऐसा प्रतीत होता है कि कोरे कमंसे लोगोंकी 
अभिरुचि हटने लगी थी ओर चूँकि यागादिकसे मिलनेवाला 
सस्‍्वगं स्थायी नहीं था अतः उसे आत्यन्तिक सुखका सम्पादक 
नहीं माना जा सकता था । 

जब हम उपनिषदोंकी ओर आते हैं तो हमें लगता हे कि 
“डपनिषदोंकी स्थिति वेदोंके अनुकूल नहीं है । युक्तिका अनु- 

सरण करनेवाले उत्तरकालीन विचारकोंकी तरह वे वेदकी 

मान्यताके प्रति दुमुखी ढंग स्वीकार करते हैं। एक ओर वे वेद- 
की मौलिकताको स्वीकार करते हैं और दूसरी ओर वे कहते हैं. 
कि बेदिक ज्ञान उस सत्य देवी परिक्षानसे बहुत ही न्यून है 
और हमें मुक्ति नहीं दिला सकता। नारद कहता हें-में 
ऋग्वेद, सामबेद और यजुबंदकों जानता हूँ किन्तु श्ससे मैं 
केवल मंत्रों ओर शासतत्रोंको जानता हूँ--अपनेको नहीं जानता ।? 
माण्ड्क्य उपनिषदमें लिखा हे--दो प्रकारकी विद्याएँ अवइय 
जाननी चाहिये--एक ऊँची दूसरी नीची । नीची विद्या वह है 
जो वेदोंसे प्राप्त होती हे किन्तु उच्च विद्या वह हे जिससे 
अविनाशी ब्रह्म प्राप्त होता ह ।? 

बेदिक साहित्यके इस विवेचनसे यह स्पष्ट हें कि वंदिक 
आये जब भारतवषमें आये तो उनका संघर्ष यहाँके आदि 
वासियोंसे हुआ। यद्यपि 'कठ उपनिषद्‌” ( १-१-२० ) से उप- 
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निषत्कालमें वेदिक धमंसे विरोध रखनेवाले दाज्ञनिकोंका सदू- 
भाव पाया जाता है, किन्तु इसका यह मतलब नहीं है कि उप- 
निषतकालसे पहले वेदिकधमका विरोध करनेवाले नहों थे । 
किसी देशमें बाहरसे आकर बसनेवालों ओर फिर धीरे-धीरे 
उस देशपर अधिकार जमानेवालोंको प्रायः यह प्रवृत्ति होती हे 
कि वे उस देशके आदिवासियोंको जंगली ओर अज्लानी ही 
दिखानेका प्रयत्न करते हैं। ऐसा ही प्रारम्भमें अँप्रेजोंने किया 
ओर सम्भवतः ऐसा ही बेदिक आयाँ ओर उनके उत्तराधिका- 
रियोंने किया है । वे अब भी इसी मान्यताकों लेकर चलते है 
कि जेनधरमंका उद्गम बौद्धधर्मके साथ-साथ या उससे कुछ 
पहले उपनिषत्कालके बहुत बादमें उपनिषदोंकी शिक्षाके आधार- 
पर हुआ | जब कि निश्चित रीतिसे प्रायः सभी इतिहासब्ञोंने 
यह रबीकार कर लिया है कि जेनोंके २१वें तोथक्ुर श्रोपाइब- 
नाथ जो कि ८०० ई० पू० में उत्पन्न हुए थे एक ऐतिहासिक 
महापुरुष थे। किन्तु वे भी जैनधम के संस्थापक नहीं थे । 


सर राधाकृष्णन अपने भारतीय दद्गनमें लिखते हैं-- 
“जैन परम्पराके अनुसार जेनधमंके संस्थापक श्रीऋषभदेव थे 
जो कि शताब्दियों पहले हो गये हैं। इस बातका प्रमाण है कि 
ई० पू० प्रथम श्ञताब्दीमें प्रथम तीथ कुकर श्रीऋषभदेवकी पूजा 
होती थी। इसमें सन्‍्देह नहीं हे कि जेनधम वधमान या 
पाइवनाथसे भी पहले प्रचलित था । यजुबंदमें ऋषभदेव, 
अजितनाथ ओर अरिप्टनेमि इन तोन तीथ॑क्करोंके नामोंका 
निर्देश हे । भागवतपुराण इस बातकी पुष्टि करता है कि ऋष- 
भदेव जेनधमंक संस्थापक थे ।”” 

ऐसी स्थितिमें उपनिषदोंकी शिक्षाकों जनधमंका आधार 
बतलाना केसे उचित कह्दा जा सकता हें ? क्‍योंकि जिसे उपनि- 
घद्काछ कहा जाता हे उस कालमें तो वाराणसी नगरीमें भग- 
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वान पाइवनाथका जन्म हुआ था। एक दिन कुमार अवस्थामें 
पाइवनाथ गंगाके किनारे घूमनेके लिये गये थे। वहाँ कुछ 
तापस पव्चाग्नि तप रहे थे । पाइवनाथने आत्मज्ञानहीन इस 
कोरे तपका विरोध किया ओर बतलाया कि जो लकड़ियाँ जरू 
रही हैं इनमें नाग-नागिनीका जोड़ा मौजूद हे और उसके प्राण 
कंठगत हैं । जब लकड़ीको चीरा गया तो बात सत्य निकली । 
इस घटना के बाद हो पाइवनाथने प्रत्रज्या धारण कर ली थी 
और पूर्ण ज्ञानको प्राप्त करके जेनधमके सिद्धान्तोंका उपदेश 
जनताको दिया था। भगवान पाइबनाथसे रूुगभग अढ़ाई सो 
बषके पहचात्‌ महावीर हुए ओर उनके बहुत पहले भगवान 
ऋषभदेव हुए। अतः जिस समय वेदिक आये भारत वषमें 
आये उस समय भी यहाँ ऋषभदेवका धर्म मौजूद था और 
उनके अनुयायियोंसे भी वेदिक आयोंका संघर्ष अवश्य हुआ 
होगा । द्राविडबंश मूलतः भारतीय है और द्रविड़ संस्क्रत भार- 
तीय संस्कृति है; क्‍योंकि द्राविड़ भाषाएँ केवल भारतवषमें ही 
पाई जाती हैं। यह द्रविड़ संस्क्ृति अवश्य ही जेनधमंसे प्रभा- 
वित रही है | यही कारण हे जो जेनधम में द्रविड़ नामसे भी 
एक संघ पाया जाता है। द्राविड़ बंशका एक मात्र घर दक्षिण 
भारत ही है अतः उनके सम्पकमें वेदिक आये बहुत बादमें 
आये होंगे। यहीं बजह हे जो ऋग्वेदके बादमें संकलित किये 
गये यजुबंदमें कुछ जेन तोथंझ्ूरोंके नाम पाये जाते हैं। 

जब बेदिक धम यज्ञप्रधान बन गया ओर पुरोहितोंका राज्य 
हो गया तो उसके बादमें जो हम जनतामें जो उसके प्रति 
अरुचि पाते हैं, जिसका उल्लेख ऊपर किया है वह आकस्मिक 
नहीं हैं किन्तु शुष्क क्रियाकाण्डकी विरोधिनी उस श्रमण संस्कृ- 
तिके विरोधका परिणाम हे जिसके जन्मदाता ऋषभदेव थे। 
उसीके फलस्वरूप उपनिषदोंकी रचना की गई, जिनमें बेदका 
प्रामाण्य तो स्वीकार किया गया किन्तु उससे प्राप्त होनेवाले 
झानको नीचा ज्ञान बतछाया गया ओर आत्मन्लानको ऊँचा 
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ज्ञान बतलाया गया। इस प्रकार उपनिषदोंने ऊँचे आध्यात्मिक 
सिद्धान्तका प्रतिपादन तो किया किन्तु बेदिक क्रियाकाण्डका 
विरोध नहीं किया | सर राधाकृष्णनके अनुसार --“जब समय 
आध्यात्मिक सिद्धान्तके प्रति एक निष्ठा चाहता था तब हम 
उपनिषदोंमें टालनेकी नीतिका व्यवहार होता हुआ पाते हैं। 
वे प्रारम्भ तो करते हैं आत्माको समस्त बाद्य प्रवृत्तियोंसे स्वतंत्र 
करनेसे, किन्तु उसका अन्त होता है उसी पुरानी छड़ीको जोड़ने- 
में। जीवन का नया आदर्श स्थापित करनेके बदले वे पुराने 
मार्गको ही फेलाते हुए दिखाई देते हैं। आध्यात्मिक राज्यका 
उपदेश देना उसको स्थापित करनेसे एक बिल्कुल जुदी ही वस्तु 
हे। उपनिपदोंने प्राचीन वैदिक क्रियाकाण्डको ऊँचे अध्यात्म- 
वबादसे जोड़नेका प्रयत्न किया, किन्तु तत्कालीन पीढ़ीने इसमें 
कतई अभिरुचि नहों दिखाई। फलतः उपनिषदोंका ऊँचा 
अध्यात्मवाद लोकप्रिय नहीं हो सका। इसने पूरे समाजको 
कभी प्रभावित नहीं किया। एक ओर यह दशा थी, दूसरी ओर 
याक्षिक धम अब भी बलशाली था। फल यह हुआ कि निम्न 
ज्ञानके द्वारा उच्च ज्ञान दलूदलमें फंसा दिया गया |! 

भारतके एक माने हुए दाश्शनिकके उक्त विवेचनसे यह स्पष्ट 
है कि उपनिषदोंका तत्त्वज्ञान वेदिक आयोंकी उपज नहीं थी 
बल्कि वह भारतके आदिवासी द्रविड़ों आदिसे लिया गया था, 
इतना ही नहीं, बल्कि परिस्थितिबद्ञ लेना पड़ा था | यही कारण 
है कि उसे अपना कर भी बेदिक आय उसका उपदेश तो देते 
रहे किन्तु वेदिक क्रियाकाण्ड स्थानमें उसकी स्थापना नहीं कर 
सके; क्योंकि बेद्क क्रियाकाण्डके उनकी अपनी चीज थी, उसका 
मोह वे केसे छोड़ सकते थे ? फलतः सर राधाकृष्णनके शब्दोंमें 
झूठेके द्वारा सच्चा कुचछ डाला गया ओर उपनिषद्कालके पीछे 
ब्राक्षण धर्मका यह विद्रोह अपने सब परस्पर विरोधी सिद्धान्तों- 
के साथ जल्दी ही शिखर पर जा पहुँचा । 


१. इंडियन फिलासफी, भा० १ पृ० २६४-६४५ । 
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इस कालका वर्णन करते हुए सर राधाकृष्णन लिखते हैं. 
“बह' समय आध्यात्मिक शुष्कताका था, जिसमें सत्य 
परम्पराओंसे बाँध दिया गया था। मनुष्यका दिमाग नियरि 
क्रियाकाण्डकी परिधिमें ही घूमा करता था। समस्त वाताबर 
विधि विधानोंसे रुँधा हुआ था । कुछ मंत्रोंका उच्चारण वि 
बिना या कुछ विधि विधानोंका अनुष्ठान किये बिना कोई 
जाग सकता था, न उठ सकता था, न स्नान कर सकता था, 
बाल बनवा सकता था, न मुँह धो सकता था और न कुछ र 
सकता था। यह वह समय था जब एक क्षुद्र और निष्फ 
धम्मने कोरे मूढ़ बिश्वासों ओर सारदहीन वस्तुओंके द्वाः 
अपना कोष भर लिया था। किन्तु एक शुष्क और हृदयहद्दी 
दर्शन, जिसके पीछे अहंकार और अत्युक्तियोंसे पूण एक शुुू 
ओर स्वमताभिमानी धमम हो, विचारशील पुरुषोंको कभो भ 
सन्तुष्ट नहीं कर सकता ओर न जनताको ही अधिक समय तः 
सन्‍्तुष्ट रख सकता है। इसके बाद एक ऐसा समय आया जः 
इस विद्रोहक्ो और भी अच्छे ढंगसे सफल बनानेका प्रयल 
किया गया। उपनिषदोंका त्रह्मयाद ओर वेदोंका बहुदेवताबाद 
उपनिषदोंका आध्यात्मिक जीवन और वेदोंका याश्चिक क्रिया 
काण्ड, उपनिषदोंका मोक्ष और संसार तथा वेदोंका स्वर्ग और 
नरक, यह तकविरुद्ध संयोग अधिक दिनोंतक नहीं चल सकत 
था अतः पुनर्निमोणकी सख्त जरूरत थी। समय एक ऐसे 
धमको प्रतीक्षा कर रहा था जो गम्भीर ओर अधिक आध्या: 
त्मिक हो तथा मनुष्योंके साधारण जीवनमें उतर सके या लाया 
जा सके। धमके सिद्धान्तोंका उचित सम्मिश्रण करनेके पहले 
यह आवश्यक था कि सिद्धान्तोंके उस बनावटी सम्बन्धको तोड़ 
डाला जाये जिसमें छाकर उन्हें एक दूसरेके सबथा विरुद्ध 
स्थापित किया गया था। बौडद़ों, जेनों और चावकोने प्रचलित 


१. इंडियन फिलासफी भा० १ पृ० २६५०-६६ । 
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धमकी बनावटी दशाको भाँपा । इनमेंसे प्रथम दोने आत्माकी 
नेतिक आवश्यकताओंपर जोर देते हुए नब निमोणका प्रयत्न 
किया। किन्तु उनका यह प्रयत्न क्रान्तिकारोी ढंगपर था। एक 
ओर तो उन्होंने उपनिषदोंके ब्रह्म वाद ( लएंटबो पंर्कडथडग ) 
को पूर्ण करनेका प्रयत्न किया दूसरी ओर उन्होंने सोचा कि हमें 
ब्राह्मणोंके प्रभुत्वसे यानी याश्विक क्रियाकाण्ड ओर प्रचलित 
धमंसे पूरी तरह प्रथक्‌ दो जाना चाहिये। भगवदू-गीता और 
बादके उपनिषदोंने अतोतका हिसाब बैठानेका ओर पहलेसे भी 
अधिक कट्टरतासे तक विरुद्ध सिद्धान्तोंके सम्सिश्रण करनेका 
प्रयन्ल किया। इस प्रकार उपनिषद्कालके पह्चात्‌ प्रचलित 
धमंके इन उम्रपन्थी ओर स्थिति पालक विरोधियोंके केन्द्र 
भारतके विभिन्न भागोमें स्थापित हुए-पूब में बोद्ध ओर जेन- 
धम ने पेर जमाया ओर बेदिक धमके प्राचीनगढ़ पश्चिममें 
भगवदूगीताने ।” 

उक्त चित्रणमें जहाँ जेनधर्म ओर बौद्धधम के उत्थानकी 
बात आती है वहाँ हम सर राधाकृष्णनको भी उसी पुरानी 
बातको दुद्राते हुए पाते हैं. कि जेनघम ने उपनिषद्की शिक्षाओं 
को माना। किन्तु बेदिकधम ओर उपनिषद्के सिद्धान्तोंके 
मिश्रणको तकविरुद्ध बतछाकर भी ओर यह मानकर भी कि 
पाइवनाथ जेनधमके तीथछ्ूवर थे जिनका निवाण ७७६ ई० पू० 
में हुआ था तथा जेनधम उससे पहले भी मोजूद था, वे उप- 
निषद्के उन सिद्धान्तोंकी जो जेनधमंसे मेल खाते हैं, किन्तु 
चैद्कधमेसे मेल नहीं खाते, जेनघर्मके सिद्धान्त माननेके लिये 
शायद तैयार नहीं हैं। किन्तु उन्होंने ही वैदिककालका जो 
खाका खींचा हे उससे तो यही प्रमाणित होता दे कि जब बेदिक 
क्रियाकाण्डका विरोध हुआ और जनताकी रुचि उससे हटने 
लगी तो वेदिकोंने अपनो स्थिति बनाये रखनेके लिए अपने 
विरोधी धर्मोॉकी-जिनमें जेनधमे प्रमुख था-आध्यात्मिक शिक्षा- 
ओके आधार पर उपनिषदोंकी रचना की । किन्तु उपनिषद भी 
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बातें तो अध्यात्मकी करते थे और समथन वैदिक क्रियाकाण्ड- 
का ही किये जाते थे, जिसके विरोधी वराबर मौजूद थे। फलतः 
बिरोध बढ़ने छगा । इसी समयके लगभग भगवान पाइवबनाथ 
हुए । उनके उपदेशों ने भी अपना असर दिखलाया । 
पाइबवनाथके रूगभग २०० वपके बाद ही विहारमें महावीर 
और बुद्धका जन्म हुआ। वेदिकधर्ममें विचारश्ञास्त्र उच्च 
विद्वानोंकी ही वस्तु बनो हुई थी परन्तु इस युगमें इसका प्रचार 
साधारण जनतामें किया जाने लगा । भगवान पाइबनाथने ७० 
वषतक स्थान स्थानपर विहार करके जनसाधारणमें धर्मोपदेश 
दिया । इसीका अनुसरण महावीर तथा बुद्धने अवान्तरकालुमें 
किया । अपने आध्यात्मिक विचारोंको व्यावहारिक रूप देनेकी 
तथा अपने विचारोंके अनुरूप जीवन यापन करनेकी प्रवृत्तिकी 
ओर भी इसी युगमें विशेष रक्ष्य दिया गया क्‍योंकि उक्त महा- 
पुरुषोंने ऐसा ही किया था। वेदिक युगमें इन्द्र वरुण आदिको 
ही देवताके रूपमें पूजा जाता था, किन्तु उक्त धर्मोमें मनुष्यको 
उन्नत बनाकर उसमें देवत्वकी प्रतिष्ठा करके उसको पूजा की 
जाती थी । विरोधियोंके इन सिद्धान्तोंने बैदिक धमकी स्थितिको 
एकदम डाँवाडोल कर दिया था। उसको कायम रखनेके लिये 
फिर कुछ नई बातोंको अपनानेकी बेसी ही आवश्यकता प्रतीत 
हुई जेंसी आवश्यकता उपनिषदोंकोी रचना होनेसे पूब प्रतीत 
हुई थी । इसी कालमें रामायण और महाभारतका उदय हुआ, 


१ सर राधाकृष्णन लिखते हैं--““जब जनताकी आध्यात्मिक चेतना 
उपनिषदोंके कमजोर विचारसे, या वेदोंके दिखावटी देवताओंसे तथा जैनों 
ओर बौढोंके नैतिक सिद्धान्तोंके संदिग्य आदर्शवादसे सनन्‍्तुष्ट नहीं हो सको 
तो पुननिर्माणने एक धर्मको जन्म दिया, जो उतना नियम-बद्ध नहीं था 
तथा उपनिषदोंके धर्मसे अधिक सन्‍्तोषप्रद था। उसने एक संदिग्ध और 
शुष्क ईश्वरके बदलेमें एक जीवित मानवीय परमात्मा दिया। भगवद्‌गीता, 
जिसमें कृष्ण विष्णुके अवतार तथा उपनिषदोंके परब्रह्म माने गये हैं, पंच- 
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ओर राम तथा कृष्णको ईश्वरका अवतार मानकर मनुष्यमें 
देवत्वकी प्रतिष्ठासे आकर्षित होनेवाली जनताको उधर आकृष्ट 
होनेसे रोका । जेन और बोद्ध धमं में ली और शझद्गको भी धर्मा- 
चरणका अधिकार था जब क्रि वेदोंका पठन-पाठन तक दोनोंके 
लिये बर्जित था। इसकी पूर्ति भी महाभारतने की। जनताकी 
रुचि अहिंसाकी ओर 'स्वतः नहीं? बल्कि वेदविरोधी उक्त 
धर्मके कारण बढ़ रही थी ओर उन्हींके कारण पञ्मययाग उसके 
लिये आलोचना ओर घृणाका विषय बन रहा था। महाभारत- 
में एक कथाके द्वारा पद्मयज्ञको बुरा बतलाकर दृवियज्ञकों हो 
श्रेष्ठ बतलाया गया है | नारायणखंडमें बतछाया कि वसुने हबि- 
यज्ञ किया । उससे प्रसन्न होकर विष्णने यज्ञ द्रव्यका प्रत्यक्ष 
होकर स्वीकार किया | यह सब देखकर ही निष्पक्ष विद्वानोंका 
यह मत हे कि महाभारत श्रमण संस्कृतिसे प्रभावित है । 
आदान प्रदानकी प्रथा धर्मामें सदासे चलो आई है । एक- 


रात्र सम्प्रदाय और इवेताश्वतर तथा बादके अन्य उपनिपदोंका शैवधर्म 
इसी धामिक क्रान्तिके फल हैं ।-इं० फि० पृ० २७५-७६॥। दीवानबहा- 
दुर कृष्ण स्त्रामी आयंगरने भी इसी तरहके विचार प्रकट किये हैं। वे 
लिखते हैं--'उस समय एक ऐसे धर्मकी आवश्यकता थी जो ब्राह्मणधमंके 
इस पुननिर्माणकालमें वौद्धधर्मक्रे विरुद्ध जनताकों प्रभावित कर सकता। 
उसके लिये एक मानव देवता और उसकी पूजाविधिकी आवश्यकता थी । 
--एन्शियंट इण्डिया, पु० ५८८ । 

प्रसिद्ध इतिहासज्ञ स्व० ओझाजीने भी लिखा है--“बौद्ध और जैन- 
धमंके प्रचारसे वेदिकधर्मको बहुत हानि पहुँची । इतना ही नहीं, किन्तु 
उसमें परिवर्तन करना पड़ा । और वह नये सांचेमें ढलकर पौराणिक धर्म 
बन गया । उसमें बोद्ध और जैनोंसे मिलती धर्मसम्बन्धी बहुतसी नई बातों- 
ने प्रवेश किया | इतना ही नहीं, किन्तु बुद्धदेवकी गणना विष्णुक्रे अवतारों- 
में हुई ओर माँसमच्णका थोड़ा बुत निपेध करना पड़ा।” राजपूतानेका 
इतिहास, प्र० खं० १०-११ | 
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बार हिंद तस्‍्वज्ञाननो इतिहास” के लेखक श्रीनमदाशंकर 
देवशंकर मेहताने जेनों ओर हिन्दुओंके बीच संस्कारोंका पार- 
स्परिक आदान प्रदान! विषयपर गुजरातमें बोलते हुए कह्दा 
था--'भारतवषके मुख्य तीन धर्मों १ ब्राक्षणधर्म जिसे हिन्दु 
धर्म कहते हैं, २ बौद्धघम ओर ३ जेनधम्म मेंसे बोौद्धघर्म अपनी 
जन्म भूमिसे निष्कासित हो गया और शेष दो धर्म किस कारण- 
से टिके रहे इसपर बहुतसे विद्वानोंने विचार किया है। मैंने भी 
अपनी बुद्धिके अनुसार विचार किया हैं। सब विचारोंके फल- 
स्वरूप में यह समझा हूँ कि दूसरे धमंके आचार और 
विचारोंको अपनेमें शामिल करनेकी अद्भुत शक्ति ब्राह्मणों- 
में हे। इस शक्तिके प्रभावसे वे दूसरोंकी बस्तुको अपना 
कर लेते हैं। जेसे कोई जबर बेल छोटेसे झाड़पर छगी 
हो तो उस झाड़के रसको चूसकर सवंत्र फेल जाती है ओर 
आधार वृक्षका दशन भो न हो सके इस तरह उसे हृदयंगम 
कर लेतो है, उसी तरह ब्राक्षणोंके आचार-बिचारकी जटिलतामें 
जो कोई दूसरे धमंका आचार विचार घुस जाता हे वह त्राह्म- 
णोंका अपना बन जाता है ओर पीछे वह्द किसका था इसका 
निणय करना अशाक्त हो जाता है। ब्राह्मणोंके इस आत्मसात 
करनेके बलके सामने बोद्धधम टिक नहीं सका। बौद्धधम ने 
अपना स्वत्व ओर व्यक्तिक्त्व जमानेके बदले त्राह्मण धर्म के खंडन 
में अधिक यत्न किया । इससे दोनों धर्मोके अनुयायिअंमिं द्वंष 
ओर निन्दाका भाव बढ़ गया। दूसरे, त्राह्मणोंने उस धर्मके 
ग्रहण करने योग्य बातोंको अपना लिया और सामान्य अशिक्षित 
प्रजाको यह समझाया कि बोद्धधमेका जो मुख्य सार कष्दा जाता 
है बह तो अपने वेदिकोंका अपना है। बोौद्धोने तो अपनेसे ही 
ले लिया हे। ब्राह्मणोंके इस “्याप्तिजाल” को जानना हो तो 
नोचेके मुद्ोंपर विचार कर-- 
१. भगवान बुद्धको विष्णुका अवतार मान छिया, उनका 
दयाधम बेष्णबोमें समा गया। 
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२. ब्राह्मणोंके यज्ञ ओर श्राद्धमें गौवध किया जाता था। उसे 
कलियाद्य करार दे दिया । 

३. बुद्धके शरीरके अंशोंको लेकर जो रथयात्रादि उत्सव होते 
थे वे वष्णवोंकी रथयात्रारूप हो गये । 


४. बौद्धोंके जातिखंडन सम्बन्धी आचार-विचार त्रह्मवादमें 
समा गये | 

५. बौधमका पंचबुद्ध शवधम के पंचमुख शिवमें समा गया। 

६. अइवघोषका वजसूची प्रकरण, जो जातिभेदका विध्व॑- 
सक है, वह जान या अनजानमें ब्राह्मणोंके उपनिषद्‌ रूपसे 
जा बैठा । 

७. ब्राह्मणोंके परित्राजक और बोद्धभिक्षु ब्राह्मण-हरमण 
(श्रमण ) रूपसे एकमेक हो गये । 

इस प्रकार बौद्धधर्म अनेकरूपसे वतंमान हिन्दूधर्म के अनेक 
गली कूँचोंमें फेल गया । तथा शंकर वेदान्तक मायावादमें बोद्ध 
विज्ञानवादियोंका मायावाद गुप्तरोतिसे इस प्रकार समाया कि 
मानो मायावाद सीधे मूल उपनिषदोंमेंसे ही निकला है, ऐसा 
हिन्दू वेदान्तियोंका दृढ़ मन्तव्य हो गया। जो आचार-विचार 
हजम नहीं किये जा सकते थे जेसे क्षणिकवाद, अपोहवाद वगे- 
रह, उन्हें बोद्"ोंका पाखण्डघम बतलछाया गया और पोराणिक- 
रूपमें हिन्दू धमकी नई दुकान खुली | परिणाम यह हुआ कि 
बोद्धधर्म आर्यावतंसे निष्कासित हो गया। जो अभ्यासोी हैं वे 
इस वस्तुस्थितिको सरलतासे समझ सकगे।?” 

इस प्रकार बोद्धधर्मके लुप्त होनेके सम्बन्धमें अपने विचार 
प्रकट करनेके बाद मेहताजीने ब्राह्मणधर्मा हिन्दुओंने कोनसे 
ग्राह्य अंश अथवा गुण जेनोंसे प्राप्त किये हैं. यह बतलाते हुए 
कटष्टा--“यज्न हिंसाके प्रति अरुचि दिखानेवाले प्रथम तो सांख्या- 
चाय कपिल थे । उन्होंने यज्लकमंको सदोषकर्म बतढाया और 
अमुक यज्ञसे स्वर्ग मिलता हो तो भी वह स्वगंसुख समय पाकर 
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हिंसाका फल प्रकट किये बिना नहीं रहता, ऐसा कहा ।?? उसके 
बाद भागवत सम्प्रदायमें वासुदेव श्रीकृष्णने अह्टिसाका कथन 
किया | किन्तु भगवान ऋकृष्णके यादव कुलमें मद्रापानका 
चलन होनेसे मद्यकी सहभावी हिंसा सवांशमें दूर नहीं हो सकी। 
कुरु-पांचांल युद्धके समयमें पारस्परिक बेरके कारण रौद्रध्यानके 
सिवा धम्मध्यान और उडक्लध्यानका अवकाश न था। 
आखिरमें हिंसा पूरे वेगसे बढ़ी ओर भागवतधमे अहिं 

साका पक्षपाती होते हुए भी हिंसाको रोक नहीं सका। इस 
समयमें अहिंसाका पालन करनेवाले यतिजन भी थे। परन्तु वे 
बनोंमें रहते थे । अधहिंसाके ऊपर जोर देनेवाले यतियोंका एक 
बग्ग मुंडक शाखाका था, किन्तु वह भी यह माननेके लिये तैयार 
न था कि वेदकी हिंसा वेद प्रतिपादित होनेपर भी गोण रूप है 
अथवा हलके धमेरूप है । 

“हँसा अथवा प्राणातिपात स्वतः दोषरूप है, जिस जीवको 
मोक्षके मार्ग में लगना हो उसे इस दोषका पूरी तरहसे त्याग 
करनेके लिये बलवान प्रयत्न करना चाहिए, प्राणिवधके द्वारा 
देवताओंको सन्तुष्ट करनेकी भावना अपधम हे, विधम हे 
अथवा अधम हे” ऐसा स्पष्ट कथन करनेवाले जेन तीथहुर थे । 

किन्तु उन चौबीस तीथ झूरोंमेंसे पाइबनाथ (तेईसव) और 
महावीर (चौबोसवं) वास्तवमें ऐतिहासिक महापुरुष हैं। वे 
बासुदेव कष्णके पीछे हुए हैं। इन दोनों महापुरुषोंमेंसे पाइबं- 
नाथ भगवान बुद्धके पहले हुए हैं, और महावीर बुद्ध समकालीन 
थे। इन दोनों महापुरुषोंने स्पष्ट रूससे कहा कि हिंसा ओर 
शाद्भैधम इन दोनोंका मेल संभव नहीं हे, तथा धमके बहानेसे 
पशवध करना पुण्य नहीं, किन्तु पाप हे । इस निश्चयको उन्होंने 
अपने गशद्ध चारित्रके द्वारा ओर संघके प्रभावसे श्रजामें 
फैडाया। ओर उसका हिन्दुओंपर ऐसा गहरा प्रभाव पड़ा कि 
यज्ञमें हिंसा करना धर्म हे ऐसा कहनेके लिये कोई हिन्दू तैयार 

है। आज विद्वान और धम चिन्तक शाखत्रीगण उस हंसाका 
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प्रतिपादन कर सकते हैं। किन्तु यदि कोई ठेठ वैद्िकधम के 
अनुसार श्रोतक्म करनेवाला सोमयाग करनेको तत्पर हो तो 
हिन्दू उसको तिरस्कारपूवंक निकाछ दें और स्छाटर हाउस- 
में पश बध करनेवाले कसाईको तरह उसकी दुगंति करें? । 

मेहताजीके उक्त विवेचनसे भी यह स्पष्ट हे कि ब्राह्मणधम में 
दूसरोंकी बातांको अपनानंकी अदूभुत शक्ति हे। ओर उत्तर- 
कालीन उपनिषदोंके द्वारा बोद्धोंके अनेक मनन्‍्तव्योंकोी इस 
प्रकारसे अपनेमें सम्मिलित कर लिया गया मानों वह उपनिष- 
दोंकी ही वस्तु हो। (सर राधाकृष्णनका भी मत है कि कुछ 
उपनिषदोंकी रचना बुद्धके बादमें भी हुई हे ।) इससे भी हमारे 
उक्त विश्वासको ही पुष्टि होती है । अतः उपनिषदोंमें जो जेन 
आचार विचारका पूव रूप पाया जाता है, उससे यह निणय 
करना कि जेनधम उपनिषदोंसे निकला है ओर इसलिये वह 
हिन्दू धर्ंकी विद्रोही सन्‍्तान दे, सवथा भ्रान्त हे । जेनघम एक 
स्वतंत्र धर्म है। उसके आद्य तीथकुर श्रीऋषभदेव थे जो राम 
ओर कृष्णसे भी पहले हो गये हैं ओर जिन्हें हिन्दुओंने 
विष्णुका अवतार माना हे। उन्हींके विचारोंकी झलक उप- 
निषदोंमें मिलती हे । जेसा कि 'डपनिषद विचारणा' के निम्न 
शब्दोंसे भी स्पष्ट हैं-- 

“उपनिषदोंना छेवटना भागमाँ बेद-वाह्य विचारवाछा साधु- 
ओऑना आचारविचारो अरण्यवासिओंमा पेठेला जणाय छे, अने 
तेमाँ जेन अने बोद्ध सिद्धान्तोंना प्रथम बीजे उग्याँ होय ऐम 
जणाय छे | उदाहरण तरीके “सबंजीव त्रज्मचक्रमाँ हंस एटले 


१. जन विद्वान ग्लैजनपने अपने जैनधर्म नामक ग्रन्थमें लिखा है कि 
प्रो० हटंलेका कहना है कि ब्रह्मलोक और मुक्तिविषयक जैन भावना उप« 
निषदोंकी भावना से जुदी प्रकारको है और ये दोनों समान नहीं हो 
सकतीं । दोनोमें जो समानता है वह केवल शाब्दिक है । 


२. पृ० २०१ | 
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जीव भमे छे, जीवधन परमात्मा छे, जीव जे जे शरोरमाँ प्रवेशे 
छे ते ते शरीरमय होइ जाय छे, केटलाक परमहंसी “निगन्‍्थ 
अने शुक्लध्यान परायणहता” आ विगेरे उपनिषद्‌ वाक्यों 
श्रीमहावीर पूवभावी निग्नेन्थ साधुओंना विचारोंना पूव रूप 
छे। जेनोना आय तीथड्गर ऋषभदेव आवशंना, निममन्थ' 
साधु हतों। अने पाछल थी तेमने हिन्दुधर्माओए विष्णुना 
अवतार मान्या छे ।” 

. हिन्दूधम ओर जेनधघमके सिद्धान्तों में बहुत अन्तर है। 
जैन वेदको नहीं मानते, स्म्रति प्रन्थों तथा त्राह्मणोंके अन्य 
प्रमाणभूत प्रन्थोंकों भी प्रमाण नहीं मानते। इसके सिवा दोनोंमें 
महत्त्वका भेद तो यह है कि जेनधमके धार्मिक तत्त्व और 
उनकी सरणि स्पष्ट और निश्चित हे, किन्तु हिन्दूधम में परस्पर 
विरोधी अनेक सिद्धान्त हैं ओर वे सब अपने सच्चे होनेका 
दावा करते हैं। हिन्दू जगतका नियामक और रचयिता 
ईइबरको मानते हैं, जेनी नहीं मानते । हिन्दू युग-युगमें जगत्‌की 
रृष्टि और प्रलयको मानते हैं, जेन जगतको अनादि अनन्त 
मानते हैं| हिन्दू मानते हैं कि सनातन धर्मको ईइवरकी प्रेर- 
णासे त्रह्माने प्रकट किया। जैनी मानते हैं कि युग-युगमें तोथ कुर 
होते हैं और वे अपने जीवनके अनुभवके आधारपर सत्य 
धमका उपदेश देते हैं। हिन्दू मानते हैं. कि देवता मोक्ष प्राप्त 
कर सकते हैं, जेन मानते हैं. कि मोक्ष केवल मानवीय अधि- 
कारकी वस्तु हे । यदि देवताओंको मोक्ष प्राप्त करनेकी इच्छा 
हो तो उन्हें मनुष्ययोनिमें जन्म लेना चाहिये ओर कमोके 
नाशके लिये तप करना चाहिये। हिन्दू कमंको अदृष्ट सत्ताके 
रूपमें मानते हैं ओर जेन मानते हैं. कि कम सूक्ष्म पोद्गलिक 
तत्व है. जो जीवकी क्रियासे आकृष्ट होकर उसके साथ वध 
जाता है । हिन्दू मानते हैं कि ईइवरकी भक्ति करनेसे उसकी 
कपासे सुख मिलता है, जेनो मानते हैं. कि अपने अच्छे या बुरे 
कर्मोंके अनुसार जीव स्वयं ही सुखी या दुखी होता है । हिन्दू 
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मानते हैं कि मुक्त हुआ जीव वेकुण्ठमें अनादि कालतक सुख 
भोगता है अथवा त्हामें लोन हो जाता है । जैनी मानते हैं. कि 
मुक्त जीव लोकके अग्रभागमें सदा काल विराजमान रहता है । 
जैनधम में धमंद्रव्य, अधमंद्रव्य, गुणस्थान, मागणा आदि 
अनेक तत्त्व ऐसे हैं जो हिन्दूधर्ममें नहों हैं। तथा जैन न्यायमें 
भी स्याह्गाद, नय, निक्षेप आदि बहुतसे ऐसे तत्त्व हैं. जो जेनेतर 
न्‍्यायमें नहीं हें। यह सब भेद होते हुए भी दोनों धर्मो के 
अनुयायियोंमें सांस्कृतिक दृष्टिसे आज एकरूपता दिखाई देती 
है और कुछ जातियाँ ऐसी हैं जिनमें दोनों धर्मों के अनुयायी 
पाये जाते हैं और उनमें परस्परमें रोटी-बेटी व्यवहार भी 
चालू हे। 


२, जैनधरम ओर बोद्ध धर्म 


पहले अनेक विद्वानोंका यह मत था कि जैनधर्म बौद्धधमे- 
की शाखा है । किन्तु स्व० याकोबीने इस भ्रमका परिमाजन 
करते हुए स्पष्ट रीतिसे यह साबित कर दिया किये दोनों दो 
स्वतंत्र धर हैं, और इन दोनोंमें जो कुछ समानता है उसपरसे 
यह प्रमाणित नहीं होता कि एक धमंमेंसे दूसरा धर्म 
निकला है। 


दोनोंमे समानता 

जैनधर्म और बौद्धधम में अनेक समानताएँ हैं। दोनों वेद्‌- 
को प्रमाण नहीं मानते | दोनों यश्नहिंसाके विरोधी हैं। दोनों 
जगन्नियन्ता ईश्वरकी सत्ताकी नद्दीं मानते। दोनों पुरुषोंमें 
देवत्वकी स्थापना करके उसको पूजा करते हैं ? दोनोंके ध्म- 
संस्थापक 'अहंत और जिन” कहलाते हैं। दोनों अहिसाके 
सिद्धान्तके अनुयायी हैं। दोनोंके संधमें साधु ओर साध्बीको 
मद्दत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त हें। इन समानताओंके सिवा महत्त्वकी 
समानता तो यह दे कि महावोर और बुद्ध दोनों समकालीन 
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थे। दोनोंका जन्म बिद्दारमें हुआ था। मद्दावीरके पिताका 
नाम सिद्धाथ था और यही नाम कुमार अवस्थामें बुद्धका था। 
बुद्धको पत्नीका नाम यशोधरा था ओर इवेताम्बर सम्प्रदायकी 
मान्यताके अनुसार महावीरकी पत्नीका नाम यशोदा था। 
किन्तु इन समानताओंके द्वोते हुए भो दोनों धर्मोंमें जो मौलिक 
अन्तर है उससे ये दोनों धर्म जुदे ही प्रमाणित होते हैं । 


दोनोंमे भेद 


दोनोंके धार्मिक अ्न्थ जुदे हैं, इतिहास जुदा है, कथाएँ 
जुदी हैं। इतना ही नहीं, किन्तु धार्मिक सिद्धान्त भी बिल्कुल 
जुदे हैं। जेनधर् नित्य और अभोतिक जीवतत्त्वका अस्तित्व 
मानता है, तथा मानता हे कि जबतक यह जीव पौदूगछिक 
कमोॉसे बँधा रहता हे तबतक संसारमें रहता है, फिर मुक्त 
होकर ऊपर सिद्धशिलापर जा विराजता हे ओर अनन्त कालूतक 
आत्मिक गुणोंमें मग्न रहता हुआ शाइवत सुखको भोगता हे । 
किन्तु “बोद्ध जीवतत्त्वको नहीं मानते। उनके मतसे जिसे 
आत्मा या जीव कहते हैं वह कोई नित्य पदाथ नहीं है, किन्तु 
अ्षणिक धर्मोकी एक सन्‍्तान है। उस सन्‍्तानका बिनाझ ही 
मोक्ष हे । जेसे तेछ ओर बत्तीके जल चुकनेपर दीपकका विनाश 
हो जाता है बेसे हो उस सन्‍्तानका भी नाश हो जाता है। 
बौद्धधवर्मका यह सिद्धान्त जेनधमके सिद्धान्तसे बिल्कुल 
विपरीत हे । 

“महावीर फेवछ साधु न थे बल्कि तपस्वी भी थे । किन्तु 
थोध के प्राप्त दोनेके बाद वह् तपस्वी नहीं रहे, फेवल साधु ही 
रहे ओर उन्होंने अपना पूरा पुरुषाथ जीवनधमंको ओर 
लगाया । अतः मद्दावीरका लक्ष्य आत्मधर्म हुआ ओर बुद्धका 
लक्ष्य छोकधम हुआ । इसीसे बुद्ध अधिक श्रसिद्ध हुए। किन्तु 
इसका यह मतलब नहों है कि महावीर छोकसमाजसे सवंथा 
दूर ही रहते थे। अहंत्‌ हो जानके बाद वे भी छोकसमाजमें 
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विहार करते थे, बुद्धकी ही तरह उनके अनक शिष्य थे, उनका 
एक संघ भी था ओऔर यह संघ बराबर फेलता गया, किन्तु 
भारतकी सीमाके बाहर उसका फैलाब न हो सका ।” 

महावीर ओर बुद्धके जीवनका उक्त विश्लेषण करते हुए 
जमन विद्वान्‌ प्रो० छुइ्मानने आगे लिखा है--“महाबीर संकु- 
चित प्रकृतिके थे और बुद्ध विशाल प्रकृतिके थे। महावीर 
लोकसमाजमें मिलनेसे दूर रहते थे और बुद्ध छोकसमाजकौ 
सेवा करते थे | यह बात इस प्रसंगसे और भी स्पष्ट हो जाती 
है कि यदि बुद्धको उनका कोई शिष्य जीमनेका निमंत्रण देता 
था तो वह उसे स्वीकार करके उसके घर चले जाते थे, किन्तु 
मद्दावीर यह मानते थे कि समाज जीवनके साथ साधुका इस 
प्रकारका सम्बन्ध ठीक नहों हे। यह बात इससे ओर भी 
अधिक स्पष्ट हो जाती हैं कि बुद्ध विहार करते समय जिस 
तिसके साथ बातें करते जाते थे और अपने विचार ओर 
आचारमें फेरफार करनेके साथ-साथ लोगोंको उपदेश देने 
ओर अपनेमें सम्मिलित करनेकी पद्धतिमें भी फेरफार. कर लेते 
थे ! किन्तु महावीरमें यह बात नहीं पाई जाती। आध्यात्मिक 
उपदेश करने या शिक्षा देनेके लिये महावीरने किसीको बुलाया 
हो ऐसा जान नहीं पड़ता । यदि कोई मनुष्य धार्मिक चर्चा 
करनेके लिये उनके पास जाता था तो महावीर अपने कठिन 
सिद्धान्तोंके अनुसार उसका उत्तर मात्र दे देते थे, किन्तु उसकी 
परवा नहीं करते थे ।! 

अतः ऊपर बतलाये गये कारणोंसे जेनधर्म और बौद्धधर्म 
दोनों स्वतंत्र धर्म हैं, एकसे दूसरा नहीं निकछा हे। फिर भी 
दोनों धर्म सदीध कालतक एक ही क्षेत्रमें फले-फूले हैं. अतः 
एकका असर दूसरेपर न हुआ हो, यह संभव नहीं ह्दे। 

३. जैनधर्म और मुसलमानधर्म 

इस्लामका उदय यद्यपि अरबमें हुआ किन्तु शताब्दियों तक 

दोनों धर्मोका भारतके नाते निकट सम्बन्ध रहा है। और फछ 
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स्वरूप एकका दूसरेपर असर भी पड़ा है । मुसछमानोंका सबसे 
अधिक असर तो जैनोंकी स्थापत्यकला ओर चित्रकलापर पढ़ा 
है। साथ-साथ जेनोंकी स्थापत्यकलाका ,असर मुसलमानोंकी 
स्थापत्यकछाके ऊपर भी पड़ा दे । किन्तु इससे हमारा प्रयोजन 
नहीं हे । हमारा प्रयोजन तो धार्मिक क्षेत्रमें मुसलमानधर्मने 
जेनधमंके ऊपर जो प्रभाव डाला है उससे हे। मुसलमान 
धमंका जैनधर्मके ऊपर महत्त्वका असर तो उसके अन्दर उत्पन्न 
होनेवाले मूर्तिपूजा विरोधी सम्प्रदायोंका जन्म लेना है| मुसल- 
मानोंके मूर्तिपूजा विरोध ओर मूर्ति खण्डनने ही लोंकाशाह्‌ 
बगेरहके चित्तमें इस भावनाको जन्म दिया, जिसके फलस्वरूप 
स्थानकवासी सम्प्रदाय ओर तारणपन्थकी स्थापना हुई । 
मुसलमान धम्पेपर जेनधर्मका असर बतलछाते हुए प्रो० 
सलेज़नपने जेनिज्म” नामक भ्रन्थमें 8. (ए॥०८०. ४. ॥००४० के 
एक निबन्धका हवाला देते हुए लिखा हे कि अरब कवि ओर 
दाह निक अबुलअछाने ( ९७३-१०५८ ) अपने नेतिक-सिद्धान्त 
जेनधमे के प्रभावमें स्थापित किये थे। इसका वर्णन करते हुए 
क्रेमरने लिखा हे--“अबुलअछा केवल अन्नाहार करता था 
ओर दूध तक नहीं पीता था। कारण, वह मानता था कि. 
माताके स्तनमेंसे बच्चेके हिस्सेका दूध भी दुह लिया जाता है इस- 
लिये इसे बह पाप मानता था| जहाँ तक बनता था वह आहार 
भी नहों करता था। उसने मधुका भी त्याग कर दिया था। 
अंडा भी नहीं खाता था। आहार ओर वद्लकी दृष्टिसे वह 
संन्यासियोंकी तरह रहता था। पैरमें छकड़ीकी पावड़ी पहरता 
था। कारण, पशुको मारना और उसका चमड़ा काममें छाना 
पाप हे । एक स्थानपर वह नग्न रहनकी भो प्रशंसा करता है 
ओर कहता हे--“ऋतु ही तुम्हारे लिये सम्पूर्ण वस्त्र हैं ।” उसका 
कहना है कि भिखारीको पैसा देनेके बदले मक्खीको जीवनदान 
देना श्रेष्ठ हे । 
नग्नता, जीवरक्षा, अनज्ञाहार ओर मधुका त्याग आदि 


विविध ३८१ 


विषयोपर उसका पक्षपात यह बतछाता है कि इसके विचारों के ऊपर 
जेनधर्मका, खास करके द्गम्बर सम्प्रदायका असर था। अबुछू्‌ 
अला बहुत समयतक बगदादमें रहा था। यह नगर व्यापारका 
केन्द्र था। सम्भव द्दे कि जेन व्यापारी वहाँ गये हों और उनके 
साथ कबिका सम्बन्ध हुआ हो | 

उसके लेखोंपरसे जाना जाता हे कि उसे भारतके अनेक 
धर्मोका ज्ञान था । भारतके साधु नख नहीं काटते इस बातका 
उसने उल्लेख किया है। मुदो जलानेकी पद्धतिकी प्रशंसा करता 
है। भारतके साधु चिताकी अग्निज्वालामें कूद पड़ते हैं इस 
बातपर अबुल अछाको बहुत आइचय हुआ था। मत्युके इस 
ढंगको जैन अधमे मानते हैं। बन सके तो केवल आहारका 
त्याग करो” अदुल ल अलाके इस वचन से यह अनुमान किया जा 
सकता है कि उसे जेनोंके सलल्‍्लेखनाश्रतका ज्ञान था। किन्तु यह 
ज्रत वह स्वयं पाल सकता इतना उसका आत्मा सबल नहीं 
था । इन सब बातोंसे ऐसा लगता है कि अबुल्‌ अला जैनोंके 
परिचयमें आया था ओर उनके कितने ही धार्मिक सिद्धान्तोंको 
उसने स्वीकार किया था।! 


५ जन सृक्तियाँ 
आकृत 


१ णो लोगस्सेसणं चरे। ““आचारांग | 


अथ--लोकैषणाका अनुसरण करना--छोगोंकी देखादेखी 
चलना नहीं चाहिये | 
२ सब्बे पाणा पियाउआ, सुहसाया दुक्खपडिकुला अप्पियवहा । 
पियजोविणो जीविउकामा, सब्वेसि जीवियं पियं । ---आचारांग । 


अथ--समस्त जीवॉको अपना अपना जोबन प्रिय है, सुख 
प्रिय है, वे दुःख नहीं चाहते, वध नहीं चाहते, सब जीनेकी 
इच्छा करते हैं । ( अतएब सबको रक्षा करनी चाहिये ) | 
३ सच्बे जीवा वि इच्छेति जीविउ' न मरिज्जिउ । 
तम्हा पाणवहं घोर णिग्गंथा वज्जयंति णं॥ “+-दर्शवकालिक | 
अथ--सब जीव जीना चाहते हैं, कोई भी मरना नहीं 
चघाहता। अतएव निम्नन्थ मुनि घोर प्राणिवधका परित्याग 
करते हैं । 
४ णिस्संगो चेव सदा कसायसल्लेहणं कुणदि भिक्‍खू । 
संगाह उदीरंति कसाए अग्गीव कट्टाणि ॥ “-अशिवार्य । 
अथ--परिप्रहरहिंत साधु ही सदा कषायोंको कृश करनेमें 
समर्थ होता है ; क्‍योंकि परिग्रह ही कषायोंको उत्पन्न करते 
और बढ़ाते हैं, जेसे सूखी लकड़िकाँ अग्निको उत्पन्न करती 
और बढ़ाती हैं। 
४ समसत्तुबंधुवग्गों समसुहदुखों पसंसणिदसमों । 
समलोट्रकंचणों पुण जीविदमरणें समो समणो ॥ --हु॒न्दकुन्द । 
अथ--जो शत्रु ओर मिन्रमें, सुख और दुःखमें, प्रशंसा 
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ओर निन्दामें, मिट्टी और सोनेमें तथा जीने और मरने में सम 
है, वही श्रमण--जेनसाघु है | 
६ भावरहिओ न सिज्ञझइ जइवि तवं चरइ कोडिकोडीओ 
जम्मंतराईं बहुसो लंबियहत्थो गलियवत्यो ॥ ---कुन्दकुन्द । 
अथ--भाव रहितको सिद्धिकी प्राप्ति नहों होती, भले ही 
वह बिल्कुल नग्न हुआ, हाथोंको लम्ब करके, करोड़ों जन्मोंतक 
नाना प्रकारके तप करता रहे । 
७ जेंसि विसयेसु रदी तेसि दुक्खं वियाण सब्भावं ॥ 
जदि तं ण हि सब्भावं वावारो णत्थि विसयत्यं ॥ --कुन्दकुन्द ॥ 
अथ--जिनकी इन्द्रियविषयोंमें आसक्ति है उनको स्वाभा- 
विक दुःख समझना चाहिये, क्योंकि यदि उन्हें स्वाभाविक दुःख 
नहीं होता तो वे विषयोंकी प्राप्तिके लिए यत्न ही क्‍यों करते ९ 
८ वउ तउ संजमु सोलु जिय ए सब्बईं अकयत्थु । 
जाव ण जाणइ इक्क परु सुद्धउ भाउ पवित्तु ॥ --योगीन्दु । 
अथ--श्नत, तप, संयम और शीलका पालन तबतक निरथेक 
है जबतक इस जीवको अपने पवित्र शुद्ध स्वभावका बोध नहीं 
होता । 
६ राए रंगिए हियवडए, देउ ण दीसइ संतु । 
दप्पणि मइलइ बिबु जिम, एहुउ जाणि णिभंतु ॥ --योगोन्दु । 
अथ--जैसे मेले दपणमें मुख दिखलायी नहीं देता, उसी 
प्रकार रागभावसे रंगे हुए हृदयमें बीतराग श्ञान्त देवका दर्शन 
नहीं होता, यह सुनिश्चित जानो। 
१० जो ण विजादि वियार तरुणियणकडक्खवाणविद्धो वि । 
सो चेव सूरसूरो रणसूरो णो हवइ सूरों ॥ --स्वामी कारतिकेय । 
अथ--तरुणी श्रियोंके कटाक्ष बाणोंसे वेधा जानेपर भी जो 
विकार भावको प्राप्त नहों होता, वही शूरबीर हे। जो रणमें 
श्र हे वह शूर नहीं दे । 
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११ जहि भावद तहिं जाहि जिय ज॑ भावइ करि तं जि । 
केम्बद् मोक्‍्खु ण अत्थि पर चित्तइ सुदिध्‌ ण जंजि ॥--योगीन्दु । 
अथे--है जीव ! तू चाहे जहाँ जा ओर चाहे जो क्रिया 
कर, परन्तु जब तक तेरा चित्त श॒द्ध न होगा, तबतक किसी तरह 
भी तुझे मोक्ष नहीं मिल सकता । 


१२ जीववहो अप्पवहों जीवदया होइ अप्पणों हु दया । 
विसकंटको व्व हिंसा परिहरिदव्वा तदों होदि ॥--शिवार्य । 


. अथ--वास्तवमें जीबॉंका वध अपना ही वध है ओऔर 
जीवॉपर दया अपनेपर ही दया है। इसलिए विषकण्टकके 
समान हिंसाको दूरसे त्याग देना चाहिये । 


१३ रायदोसाइदीहिं य डहुलिज्जद रोव जस्स मणसलिलं। 
सो णिय तच्च॑ पिच्छइ ण हु पिच्छइ तस्स विवरीओ ॥--देवसेन । 


अर्थ--जिसका मनोजल राग दष आदिसे नहीं डोलता है, 
बह आत्मतत्त्वका दर्शन करता है ओर जिसका मन रागद्वंषा- 
दिक रूपी लहरोंसे डाँबाडोल रहता हे उसे आत्मतत्त्वका द्शन 
नहीं होता । 
संस्कृत 

१४ आपकदां कथित: पन्था इन्द्रियाणामसंयम: । 

तज्जय: संपदां मार्गों येनेष्टं तेन गम्यताम ॥। 


अथ--इन्द्रियोका असंयम आपदाओंका--दुःखोंका मार्ग 
है। ओर उन्हें अपने वशमें करना सम्पदाओंका--सुखोंका मार्ग 
है| इनमेंसे जो तुम्हें रुचे, उस पर चलो ।' 


१४ हेयोपादेयविज्ञान नो चेद्‌ व्यर्थ: श्रम: श्र्ती । --वादीभसिंह । 


अथ--यदि श्ञास्त्रोंकी पढ़कर हेय और उपादेयका ज्ञान नहीं 
हुआ, किसमें आत्मका हित हे ओर किसमें आत्मका अद्दित है 
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यह समझ पेद़ा नहीं हुई, तो श्रताभ्यासमें परिश्रम करना व्यर्थ 
हो हुआ |! 
१६ को5न्धो यो5कार्यरत: को वधिरों यः श्रुणीति न हितानि । 
को मृको यः काले प्रियाणि वकतुं न जानाति ॥--प्रदनोत्तर रत्नमाला। 


अथ--अन्धा कौन है ? जो न करने योग्य बुरे कार्मोंको 
करनेमें लीन रहता है। बहरा कोन हे ? जो हितकी बात नहीं 
सुनता । गूँगा कोन है ? जो समयपर प्रिय बचन बोलना नहीं 
जानता |! 
१७ पृण्यस्य फलमिच्छन्ति प॒ण्यं नेचछन्ति मानवा: । 
फल नेच्छन्ति पापस्य पाप॑ कुर्बन्ति यत्नत: ॥--गुणभद्राचार्य । 


अथ--मनुष्य पुण्यका फल सुख तो चाहते हैं किन्तु पुण्य 
करे करना नहीं चाहते। और पापका फल दुःख कभी नहीं 
चाहते, किन्तु पापको बड़े यत्नसे करते हैं ।? 
१८ तत्त्वज्ञानविहीनानां नैग्रंन्थ्यमपि निष्फलम । 
न हि स्थाल्यादिभि: साध्यमन्नमन्यैरतण्डुलें: ॥ --अत्रचूड़ामणि । 


अथे--जो छोग तत्त्वन्लानसे रहित हैं. उनका निम्नेन्थ साधु 
बनना भी निष्फल है; क्‍योंकि यदि भोजनकी सामग्री चावल 
वगैरह नहीं हे तो केवठ बटलोही वगैरह पात्रोंसे हो भोजन 
नहीं बनाया जा सकता ।' 
१९ गृहस्थो मोक्षमार्गस्थोी निर्मोहों नेव मोहवान्‌ । 
अनगारो गृही श्रेयान्‌ निर्मोही मोहिनो मुनेः ।-रत्नकरंड श्रा० | 
अथ--जो गृहस्थ होकर भी निर्मोह्द हैं वह मोक्षके मार्गमें 
स्थित हैं, परन्तु जो मुनि होकर भी मोहो है वह मोक्षके 
४ स्थित नहीं हैं। अतः मोही मुनिसे निर्मोह्दी गृहस्थ 
श्रष्ठ है । 
२० यथा यथा समायाति संवित्तों तत्त्वमुत्तमम्‌ | 
तथा तथा न रोचन्ते विषया; सुलभा अपि ॥। 
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२१ यथा यथा न रोचन्ते विषयाः सुलभा अपि। 
तथा तथा समायाति संवित्तो तत्त्वमुत्तमम्‌ ॥ -“-पृज्यपाद । 
अथे--ज्यों ज्यों आत्म तत्त्वका अनुभव दोता जाता है 
त्यो-त्यों इन्द्रिय विषय सुलभ होते हुए भी नहों रुचते। और 
ज्यो-ज्यों इन्द्रिय विषय सुलभ होते हुए भी नहीं रुचते, त्यों-त्यों 
आत्मतत्त्वका अनुभव होता जाता हे |! 
२२ अपकुर्वति कोपश्चेत्‌ कि न कोपाय कुप्यसि । 
त्रिवर्गस्यापवर्गस्य जीवितस्य च नाशिने ॥  -वादीभसिह । 


अथ--यदि अपकार करनेवालेपर कोप करना दे तो फिर 

कोपपर ही कोप क्यों नहीं करते, क्योंकि कोप धम, अथ, काम 
तथा मोक्ष और जीवनका भी नाश करनेवाला है । 

२३ श्रन्यदीयमिवात्मीयमपि दोष प्रपद्यता । ह 

कः समः खल मुक्तो$यं युक्त: कायेन चेदपि ॥ -वादीभसिंह ।. 


अथ--जो दूसरोंके दोषोंकी तरह अपने भी दोषको देखता 
है, उसके समान कौन हैं ? वह दशारीरसे युक्त होते हुए भी 
वास्तवमें मुक्त हे ।' 
२४ आशागतं: प्रतिप्राणि यस्मिन्‌ विश्वप्रणपमम्‌ । 
तत्कियद्‌ कियदायाति वुथा वे विषयेषिता ॥  -गुणभद्र । 


अथ--अ्रत्येक प्राणीका आशारूपोी गड़ढा इतना विशज्ञाल है 
कि उसके सामने यह पूरा विश्व भी अणुके तुल्य है । ऐसो 
स्थितिमें यदि इस विश्वका बटवारा किया जाय तो श्रत्येकके 
हिस्सेमें कितना-कितना आयगा। अतः विषयोंकी चाह व्यर्थ 


ही हे।! 
हिन्दी 


२४ राग उदे जग अन्ध भयौ सहर्जाह सब लोगन लाज गंवाई । 
सीख बिना नर सीखत हैं विषयादिक सेवनकी सुरघाई ॥ 
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तापर और रचें रसकाथ्य, कहा कहिये तिनकी निठुराई। 
अन्ध असूक्षनकी अंखियानमें डारत हैं रज राम दुहाई।।--भूषरदास ॥ 
२६ राग उदे भोग भाव लागत सुहावनेसे, 
बिना राग ऐसे छागें जैसे नाग कारे हैं। 
राग ही सौं पाग रहे तनमें सदोव जीव, 
राग गये आवत गिलानि होत न्यारे हैं ॥ 
राग सों जगतरीति झूठी सब साँचो जाने, 
राग 'मिटे सूक्षत असार खेल सारे हैं। 
रागी विन रागोके विचारमें बड़ौई भेद, 
जैसे भटा पच्र काहू काहुको बयारे हैं ॥ --भूषरदास ॥ 
२७ ज्यों समुद्रमें पवन तें चहुँदिसि उठत तरंग । 
त्यों आकुलता सौं दुखित लहें न समरस रंग ॥ “--चवुन्दावन ह 
२८ चाहत हैं धन होय किसी विधि तो सब काज सरे जियरा जी । 
गेह खिनाय करूं गहना कुछ, व्याहि सुता सुत बॉटिय भाजी ॥ 
चितत यौं दिन जाहि चले जम आनि अचानक देत दगा जी । 
खेलत खेल खिलारि गये रहि जाय रुपी शतरंजकी बाजी ॥। 


“+मूधरदास 8 


